УКРАЇНСЬКА ПРАВОСЛАВНА ЦЕРКВА

КИЇВСЬКИЙ ПОТРІАРХАТ

Волинська Духовна Семінарія

КАТЕХІЗИС

ПРАВОСЛАВНОЇ  ЦЕРКВИ

Підручник для вихованців 1 класу

Упорядник: Протодиякон о.Ярослав МІСЮК

Луцьк - 1999

ВСТУП

1. Поняття про православний катехізис

Православним християнським катехізисом називається початкова наука про головні істини православної християнської віри, яка необхідна кожному християнинові, для того, щоб догодити Богові і спасти свою душу.

Катехізис (з гр. катехіо) — слово грецького походження — означає “оголошення” або “усна настанова”, а в апостольські часи це слово використовувалося для означення необхідного кожному християнинові вчення про православну Христову віру.

( Що необхідно щоб догодити Богові і спасти свою душу?

( По-перше — пізнання істинного Бога і правильна віра в Нього, по-друге — життя за вірою і добрі справи.

( Чому ж найперше потрібна віра?

( Тому, що як свідчить Слово Боже —

“Без віри неможливо догодити Богові” (Євр.11:6)

( Чому з вірою повинно бути невід’ємним життя за вірою та добрі справи?

( Тому що, як свідчить Слово Боже:

“Віра без діл мертва” (Як.2:20)

( Що ж таке віра?

( За поясненням св. ап. Павла:

“Віра є запорукою того, чого сподіваємося — доказ речей невидимих“ (Євр.11:1)

тобто впевненість у невидимому — як у видимому, в бажаному і очікуваному — як в теперішньому.

( Яка різниця між знаннями і вірою?

( Знання базується на видимому і досяжному, на досліді чи дослідженні предмету, належить розуму, хоч може діяти і на серце; а віра — на невидимому і навіть недосяжному, на довірі до свідоцтва істини і належить переважно серцю, хоча й починається в думках.

( Чому вимагається не тільки знання, але й віра?

( Тому, що головним предметом вчення Благочестя є Бог, Невидимий, Недосяжний та бережена в таємниці Його Премудрість. Розумом осягнути Бога і Його Науку неможливо, але можливо сприйняти вірою, як говорить пророк:

“Якщо ви не повірите, то не встоїте” (Іс.7:9)

Св. Кирило Єрусалимський необхідність віри пояснює так: “Не тільки у нас, що носимо ім’я Христове, за велике шанується віра, але і все те , що звершується в світі, навіть людьми віддаленими від Церкви, звершується вірою. На вірі утверджується землеробство, бо хто не вірить, що збере вирощені плоди, той не буде працювати; вірою водяться моряки, коли ввіряють малому дереву свою долю, надають перевагу непостійності хвиль перед твердою стихією землі, передають себе невідомим надіям і мають при собі лише віру, котра для них надійніша всякого якоря“ (Оголош. повч. 5).

2. Про Божественне Об’явлення

Вчення Православної віри черпається з Божественного Об’явлення.

Під Божественним Об’явленням розуміється те, що саме Бог відкрив людям, щоб вони могли правильно і спасительно вірувати в Нього і належно шанувати його. Бог дав об’явлення всім людям, так як для всіх воно необхідне і спасаюче. Але, оскільки не всі люди, через свою гріховну нечистоту і неміч духа й тіла, здатні безпосередньо приймати Об’явлення від Бога, то він використав особливих провісників Свого Об’явлення, які передали його всім людям, що бажають його прийняти.

Провісниками об’явлення Божог були: Адам, Ной, Авраам, Мойсей і інші пророки, які прийняли і проповідували початки Божого Об’явлення. Повністю і досконало Боже Об’явлення приніс на землю втілений Син Божий, Господь наш Ісус Христос, і поширив його по світі через учнів і апостолів. Св. ап. Павло пише на початку свого послання до Євреїв:

“Багато разів і багатьма способами в давнину промовляв Бог до отців наших через пророків, а в останні ці дні промовляв Він до нас через Сина, якого зробив спадкоємцем всього, що Ним і віки Він створив“ (Євр.1.1-2)

Той же апостол пише до коринфян:

“...говоримо про мудрість Божу в тайні, закриту, що її Бог призначив перед віками нам на славу, її ніхто з князів цього віку не спізнав: нам же Бог об’явив Духом, бо Дух досліджує все, навіть глибини Божі“ (1 Кор.2,7-8, 10)

Єв. Йоан пише в Євангелії:

“Ніхто й ніколи Бога не бачив. Єдинородний Син, що в Отцевому Лоні — Той об’явив“ (Йоан 1.18)

Сам Ісус Христос каже:

“...ніхто не знає Сина крім Отця, і Отця ніхто не знає, крім Сина, та кому Син схоче відкрити“ (Мф.11.27)

( Невже людина не може пізнати Бога без особливого Об’явлення Божого?

( Людина може пізнати Бога, розглядяючи створені Богом речі, але це пізнання буває недосконалим і недостатнім і може служити лише приготуванням до віри, або тільки посібником до пізнання Бога і Його Об’явлення.

3. Про Священне Писання і Священне Передання

Божественне Одкровення поширюється між людьми і зберігається в істинній Церкві двома способами: через Священне Передання і Священне Писання.

Під Священним Переданням — розуміється те, коли істинно віруючі і шануючі Бога словом і прикладом передають один одному вчення віри, Закон Божий, Таїнства і священні обряди.

( Чи є вірне місце збереження Свящ. Передання?

( Всі істинно віруючі, що з’єднані Свящ. Переданням Віри сукупно і приємственно, за устроєм Божим складають із себе Церкву, яка і є вірним місцем збереження Свящ. Передання. Або, за висловом св. ап. Павла:

“Церква Бога Живого — стовп і підвалина Правди“ (1 Тим.3:15)

Св. Іриней пише: “Не слід у інших шукати істини, котру можна легко перейняти від Церкви. Бо саме в Неї, як в багату скарбницю апостоли поклали все, що належить істині, так що кожен бажаючий може прийняти від неї Життя“ (Книга 3, р. 4).

Священним Писанням — називається книги написані духом Божим через освячених від Бога людей, якими є апостоли і пророки. Ці книги зібрані в одну книгу і називаються “Біблією“.

Слово “Біблія“ — грецьке, і означає “книга“ (...). Цією назвою виражається те; що священні книги, серед інших книг заслуговують особливої уваги, бо Вона написана Духом Святим.

Древнійшим і першопочатковим способом поширення Об’явлення Божого — є Священне Передання. Від Адама до Мойсея не було свящ. книг. Сам ГНІХ своє Божественне Вчення передавав учням своїм словом і прикладом, а не книгою. Тим же способом і апостоли поширювали віру спочатку і утверджували ним Церкву Христову. Необхідність передання видна з того, що книгами може користуватись менша частина людей, а переданням — всі.

( Для чого ж дане Свящ. Писання?

( Для того, щоб Об’явлення Боже збереглося більш точним і незмінним. В Свящ. Писанні ми читаємо слова пророків і апостолів, точно так, ніби ми з ними жили і слухали, недивлячись на те, що Свящ. Книги написані за декілька тисячоліть і століть до нашого часу.

( Чи потрібно дотримуватись Свящ. Передання, коли ми маємо Свящ. Писання?

( Передань потрібно дотримуватись, бо вони узгодженні Свящ. Писанням. Ап. Павло пише:

“Отож, браття, стійте і тримайтесь передань. яких ви навчились були чи то словом, чи нашим листом“ (2 Сол.2:15)

( Для чого і зараз потрібне передання?

( Для керівництва до правильного розуміння Св. Писання, для правильного звершення Таїнств, і для дотримання Свящ. Обрядів в читоті першопочаткового їхнього встановлення.

4. Про Священне Писання

Священні книги написані в різні часи. Одні до Різдва Христового, а інші — після. Ті книги, які написані до Різдва Христового — називаються книгами Старого Заповіту; а ті, що написані після Різдва Христового — книгами Нового Заповіту.

( Що таке Старий і Новий Заповіт?

( Інакше кажучи: древній союз Бога з людьми і новий союз Бога з людьми.

Старий Заповіт полягає в тому, що Бог обіцяв людям Божественного Спасителя і приготовляв їх до Його пришестя через поступові об’явлення, пророцтва і прообрази.

Новий Заповіт полягає в тому, що Бог дійсно дарував людям Божественного Спасителя Єдинородного Сина Свого Ісуса Христа.

( Скільки Свящ. книг Старого Заповіту?

( Свв. Кирило Єрусалимський, Афанасій Великий та Йоан Дамаскін нараховують їх — 22, за числом літер першопочаткової євр. мови.

( Чому відлік євреїв достойний уваги?

( Тому, що як говорить ап. Павло:

“Їм довірені були слова Божі“ (Рим.3:2)

і новозавітня Християнська Церкв прийняла старозавітні Свящ. Книги від старозав. євр. Церкви.

Старозавітні книги свв. Кирило і Афанасій перелічують слідуючим чином:

І. Законодавчі книги — вони складають головну основу старого заповіту. Це:

1. Буття.

2. Вихід.

3. Левіт.

4. Числа.

5. Повторення Закону.

ІІ. Історичні книги — які містять переважно історію благочестя. Це:

1. Ісуса Навина.

2. Суддів.

3. Руф.

4. І і ІІ Царств.

5. ІІІ і IV Царств.

6. І і ІІ Хронік (Параліпоменон).

7. Ездри.

8. Ноемії.

9. Есфір.

ІІІ. Книги повчальні — містять вчення благочестя:

1. Йова.

2. Псалтир.

3. Приповідки Соломона.

4. Екклезіаст.

5. Пісня пісень.

IV.  Книги пророчі — містять пророцтва або предсказання про майбутнє, особливо про Ісуса Христа. Книги великих пророків:

1. Ісайї.

2. Єремії.

3. Єзекіїля.

4. Даниїла.

Книги малих пророків:

1. Осії.

2. Йоіла.

3. Амоса.

4. Авдія.

5. Йони.

6. Міхея.

7. Наума.

8. Аввакума.

9. Софонії.

10. Агея.

11. Захарії.

12. Малахії.

Всього у Старому Заповіті 39 канонічних книг.

Канонічні — це ті книги, які написані по нтхненню Св. Духа і ввійшли в Церковний Канон Старозавітньої Церкви.

Канон — список або правило.

Книг Нового Заповіту є 27. Між ними також є законодавчі, історичні, повчальні та пророчі.

До заповітніх книг відноситься Євангелія, яка складається з чотирьох книг євангелистів Матфія, Марка, Луки та Йоана.

Євангелія (грецькою - Благовість) — добра, радісна звістка.

Євангелія благовістує про: Божество Г.Н.І.Х., Його прихід і життя на землі, чудесні Його діяння і спасаюче вчення, про Його хресну смерть, славне воскресіння і вознесіння на Небо.

Всі читири книги названі Євангелією, тому що для людини не може бути кращої і радіснішої звістки, як звістка про Божество Спасителя і вічне спасіння. Ось тому і читання Євангелії в Церкві кожнго разу випереджається співом: “Слава Тобі, Господи, слава Тобі!“.

Євангелисти Матфій, Марко і Лука вважаються євангелистами-синоптиками.

До історичних книг Нового Заповіту відноситься Книга діянь свв. апостолів. Вона розповідає про зшестя Св. Духа на апостолів і про поширення через них Церкви Христової. Слово “Апостол“ — означає посланець. Цим іменем називаються вибрані учні Г.Н.І.Х., яких Він послав проповідувати Євангелію.

До повчальних книг відносяться:

· Сім соборних послань: ап.Якова (1), ап.Петра (2), ап.Йоана (3), ап.Юди (1);

· чотирнадцять послань ап. Павла: до римлян, до коринфян (2), до галатів, до ефесян, до филип’ян, до колосян, до солунян (2), до Тимофія (2), до Тита, до Филимона і до Євреїв.

До пророчих книг належить книга Апокаліпсис (з грецької — “Об’явлення“). У цій книзі таємночо зображується доля Церкви Христової і всього світу. Ще вона може називатись — Об’явлення св. Йоана Богослова.

( Як же потрібно читати Свящ. Писання?

( По-перше, потрібно читати з благоговінням, як Слово Боже і з молитвою про його розуміння; по-друге, слід читати його з чистим наміром, для нашої настанови у вірі, і побудженням до добрих справ; по-третє, розуміти його потрібно згідно з роз’ясненням Православної Церкви і свв. отців.

Коли Церква пропонує вчення Об’явлення Божого і Свящ. Писання людям, які не знали його, то вана також дає й ознаки того, що є істинне Слово Боже. Ці ознаки в наступному:

· висота цього вчення, яка свідчить, що воно не могло бути винайдене людським розумом;

· чистота цього вчення, яка показує, що воно пішло від найчистішого розуму Божого;

· пророцтва;

· чудеса;

· могутня дія цього вчення на людей, що властиво тільки Божій силі.

( Яким же чином пророцтва бувають ознакою істинного Об’явлення Божого?

( Це можна пояснити на прикладі.

Коли прор. Ісайя пророкував народження Христа Спасителя від Діви, чого звичайний розум людський і подумати не міг, і коли через декілька століть після цього пророцтва Г.Н.І.Х. народився від Пресв. Діви Марії, то не можна непобачити, що пророцтво було Словом Бога Всезнаючого. Тому і св. євангелист Матфій повіствуючи про Різдво Христове приводить пророцтво прор. Ісайї:

“А все це сталося, щоб збулося пророком від Господа сказане, який провіщає — “Ось Діва в утробі зачне і Сина народить і назвуть Його Емануїл“, — що значить — “З нами Бог“ (Іс.7:14, 8:10; Мф.1:22-23)

( Що таке чудеса?

( Це справи, котрі не можуть бути зроблені ні силою, ні мистецтвом людським, а тільки всемогутньою силою Божою.

( Яким чином чудеса служать ознакою істинного Слова Божого?

( Хто твориь істинні чудеса, той діє силою Божою і значить він угодний Богові і має Духа Божого, а такій особі властиво говорити тільки чисту істину.

І тому, коли він говорить іменем Божим, тоді через нього без сумніву говорить Слово Боже. Сам Ісус Христос признає чудеса важливим свідоцтвом Свого Божественного послання:

“... діла оті, що їх Отець доручив Мені для мого виконання, — ось ті самі діла, що їх Я роблю, і свідчать за Мене, що Отець Мене послав“ (Йоан 5:36)

Могутню дію християнського вчення можна бачити з того , що 12 апостолів взяті із людей бідних, неосвідчених, низького стану, цим вченням перемогли і підкорили Христу сильних, мудрих, багатих царів і навіть царства.

5. Склад катехізису

Катехізичне вчення в правильному складі можна представити беручи за основу вислів ап. Павла, що всі справи християнина повинні базуватись на вірі, надії та любові:

“Тепер же зостаються: віра, надія і любов — оці три“ (1 Кор.13:13)

Отож, для християнина необхідно:

1. Вченя про віру в Бога і в таїнства, які Він відкриває.

2. Вчення про надію на Бога і засоби утвердження в ній.

3. Вчення про любов до Бога, і до всього, що Він любити наказує.

Церква вводить нас у вчення віри через Символ Віри. Керівництвом у вченні про надію для нас служить висловлення Господнє про Блаженство і Молитва Господня. А початкове вчення про любов ми можемо знайти в 10 заповідях Закону Божого.

ЧАСТИНА І. ПРО ВІРУ

6. Символ Віри та його походження

Символ віри — це викладене в коротких, але точних словах вчення, про те, у що повинні вірувати християни.

Це вчення викладене в слідуючих словах:

1. Вірую в Єдиного Бога — Отця, Вседержителя, Творця неба і землі, всього видимого і невидимого.

2. І в Єдиного Господа Ісуса Христа, Сина Божого, Єдинородного, від Отця родженого раніше всіх віків. Світла від Світла, Бога Істинного — від Бога Істинного, родженного, нествореного, одноістотного з Отцем, через Якого все сталося.

3. Він для нас людей і для нашого спасіння з Неба зійшов і тіло прийняв від Духа Святого і від Діви Марії і став людиною.

4. І розп’ятий був за нас при Понтії Пилаті і страждав і був похований.

5. І воскрес на третій день, як було написано.

6. І вознісся на Небо і сидить праворуч Отця.

7. І знову прийде у славі судити живих і мертвих, і Царству Його не буде кінця.

8. І в Духа Святого, Господа Животворчого, що від Отця походить, що Йому з Отцем і Сином однакова слава і однакове поклоніння, що говорив через пророків.

9. В Єдину, Святу, Соборну і Апостольську Церкву.

10.  Визнаю одне Хрещення на відпущення гріхів.

11.  Чекаю воскресіння мертвих

12.  і життя майбутнього віку. Амінь.

Таким виклали вчення Віри отці 1 і 2 Вселенських Соборів.

Вселенський Собор — це зібрання пастирів і вчителів Християнської Кафоличної Церкви по можливості зі всієї Вселенної для утвердження істинного вчення і благочестя між християнами. (Кафолична — Вселенська).

Вселенських Соборів було сім:

1. І-ий Нікейський (м. Нікея, 325 р.).

2. І-ий Константинопольський (м. Константинопіль, 381 р.).

3. Ефеський (м. Ефес, 431 р.).

4. Халкідонський (м. Халкідон, 451 р.).

5. ІІ-ий Константинопольський (553 р.).

6. ІІІ-ій Константинопольський (680 р.).

7. ІІ-ий Нікейський (787 р.).

Правило збирати собори взято із прикладу апостолів, які скликали собор в Єрусалимі (Діян. 15., прибл. 51-ий рік). Основою цього служить також висловлення самого Ісуса Христа, даючи визначенням Церкві таку важливість, що хто не послухає її стає позбавленим благодаті, як язичник. Спосіб, яким Вселенська Церква висловлює свої визначення є Вселенський Собор:

“... скажи Церкві і коли ж він не послухає і Церкви, то нехай буде тобі як поганин та митник“ (Мф.18:17)

Вселенські Собори на яких було складено Символ Віри були скликані:

· для утвердження істинного вчення про Сина Божого, проти лжевчення Арія, який нечестиво висловлювався про Ісуса Христа (вчив, що Син Божий, не Бог а тільки вище творіння);

· для утвердження вчення про Св. Духа, проти Македонія, який нечестиво відносився до Св. Духа (вчив, що Дух Св. не Бог, а створена сила, службова Богу Отцю і Богу Сину як Ангели).

7. Про члени Символа Віри

Щоб краще розуміти Вселенський Символ Віри, його поділяють на 12 членів або частин, і розглядають кожний член окремо, вивчаючи кожен про що йдеться мова:

1. Про Бога першопочаткового, в особливості про першу Особу Пресв. Тройці, про Бога Отця і про Бога, як Творця світу.

2. Про другу Особу Пресв. Тройці — Ісуса Христа, Сина Божого.

3. Про втілення Сина Божого.

4. Про страждання і смерть Ісуса Христа.

5. Про воскресіння Ісуса Христа.

6. Про вознесіння Ісуса Христа на Небо.

7. Про другий прихід Ісуса Христа на Землю.

8. Про третю Особу Пресв. Тройці — Св. Духа.

9. Про Церкву.

10. Про хрещення, де розуміються й інші таїнства.

11. Про майбутнє воскресіння мертвих.

12. Про життя вічне.

8. Перший член Символа Віри

Вірити в Бога, значить бути впевненим у Його бутті, властивостях і діяннях, і всім серцем приймати Його об’явлене слово про спасіння роду людського. В чому повинна заключатись віра, видно із Свящ. Писання:

“Догодити Богові без віри не можна. І той хто до Бога приходить, мусить вірити, що Він є, а тим хто шукає Його, Він дає нагороду“ (Євр.11:6)

Найближчою і обов’язковою дією сердечної віри в Бога повинно бути сповідування цієї ж віри.

Сповідувати віру — значить відкрито признавати, що ми визнаємо православну Віру, причому з такою щирістю і твердістю, що ні спокуси, ні погрози, ні муки, ні навіть сама смерть не змогли б заставити нас відректися від Віри в істинного Бога і Г. Н. І. Х. Сповідання Віри необхідне для спасіння:

“Бо серцем віруємо на оправдання, а устами сповідуємо на спасіння“ (Рим.10:10)

Для спасіння необхідно не тільки вірити, а й сповідувати православну Віру, тому що якби хто для збереження тимчасового життя чи земних вигод відрікся б від сповідування правосл. Віри, то показав би тим що не має істинної віри в Бога Спасителя і в майбутнє блаженне життя.

( Для чого в Символі Віри є додаток: “В Єдиного Бога“?

( Для того, щоб відкинути неправдиве вчення язичників, які шануючи твар (творіння) за Бога вважали, що богів багато. Про єдинством Бога Свящ. Писання вчить:

“... немає іншого Бога крім Одного. Бо хоч і є так звані боги, чи то на небі, чи на землі, — їх бо і справді є чимало, отих богів, та чимало тих панів, — для нас, однак, є лиш один Бог, Отець від Якого все і для Якого — ми; і Один Господь Ісус Христос, через Якого — усе, і ми через Нього“ (1 Кор.8:4-6)

Істотність Божу визнати неможливо. Він вищий для всякого пізнання, не тільки для людей, але й для Ангелів.

“Бог живе в неприступному Світлі, Якого не бачив ніхто із людей, ані бачити не може“ (1 Тим.6:16)

Із Об’явлення Божого бачимо, що Бог є Дух — Вічний, Всеблагий, Всюдиприсутній, Всезнаючий, Всеправедний, Всемогутній, Незмінний, Вседобрий, Всезадоволений. Це видно і в Святому Письмі, де Сам Ісус Христос сказав, що:

“Бог є Дух“ (Йоан 4:24)

Про Вічність Божу говорить псалмоспівець Давид:

“Перше ніж гори народжені і поки Ти витворив землю та світ, то від віку і до віку, Ти Бог“ (Пс.89:2)

В Апокаліпсисі читаємо слідуюче славослів’я Богові:

“Свят, Свят, Свят. Господь Вседержитель, що Він був, що Він є, і що має прийти“ (Ап.4:8)

Ап. Павло говорить, що Євангелія сповіщена “з наказу вічного Бога“ (Рим. 16:26). Про Вседобрість Божу Сам Ісус Христос сказав:

“Ніхто не є добрий, крім Бога Самого“ (Мф.19:17)

Ап. Йоан говорить:

“Бог є Любов“ (Йоан 4:16)

Давид співає:

“Милосердний і ласкавий Господь, Довготерпиливий і Многомилостивий. Господь Добрий до всіх, а Його Милосердя на всіх Його творіннях (Пс.144:8-9)

Про Всевідання Боже ап. Йоан говорить:

“Бог більший нашого серця, та відає все“ (1 Йоан 3:20)

Ап. Павло виголошує:

“О, глибино багатства, мудрості і знання Божого! Які незбагненні Його постанови і недослідимі Його дороги“ (Рим.11:33)

Про правосуддя Боже Давид співає:

“Господь справедливий і любить Він правду — праведний бачить обличчя Його“ (Пс.10:7)

Ап. Павло говорить:

“Бог кожному віддасть за вчинками його“, і що “Бог не дивиться на особу“ (Рим.2.6:11)

Про всемогутність Божу Псалмоспівець говорить:

“Сказав Він — і сталося, наказав — і з’явилося“ (Пс.32:9)

Архангел говорить в Євангелії:

“Для Бого нема неможливої жодної речі“ (Лк.1:37)

Всюдиприсутність Божу Давид зображає так:

“Куди мені піти від Духа Твого? Куди мені втекти від обличчя Твого? Зійшов би я на Небо — Ти там є, ліг би я в шеолі — і там Ти“ (Пс.138:7-8)

Ап. Яків, зображаючи Незмінність Божу, пише:

“Всяке добре давання та дар досконалий походить з Гори, від Отця Світла, що в Нього нема переміни чи тіні відміни“ (Як.1:17)

Ап. Павло стверджує Всезадоволеність Божу:

“Бог не вимагає служіння рук людських, ніби в чомусь Ваін мав би потребу, бо Сам дає всім і життя і дихання і все (Діян.17:25)

Ап. Павло іменує Бога:

“Блаженним і Єдиним міцним Царем над царями і Паном над панами“ (1 Тим.6:15)

підтверджуючи Всеблагість Божу.

Хоч Бог є Дух, але Свящ. Писання приписує Йому тілесні члени: серце, очі, вуха, руки. Це слід розуміти духовно: серце Боже — означає Благість або Любов Божу; очі і вуха — Всезнання; Руки — Всемогутність.

( Якщо Бог всюди, то як розуміти коли говорять, що Бог на небі чи у храмі?

( Так, Бог є скрізь (кругом, всюди), але на Небі є Його присутність, яка у вічній славі являється блаженним духам; а у храмі є особлива присутність Його, — благодатна і таємнича, яка благоговійно пізнається і відчувається віруючими, а інколи і являється в особливих знаменнях. Ісус Христос говорить:

“Бо де двоє чи троє в ім’я Моє зібрані, там Я серед них“ (Мф.18:20)

Слова Символа Віри: “Вірую в Єдиного Бога Отця...“ відносяться до першого Лиця Пресвятої Тройці, бо Бог Єдиний як Істота, але Троїчний в Лицях: Отець, Син, Дух Святий, Тройця Одноістотна і Нероздільна.

У Свящ. Писанні про Св. Тійцю говориться:

“Ідіть і зробіть всі народи за учнів моїх, хрестячи в ім’я Отця і Сина, і Святого Духа“ (Мф.28:19)

“І троє свідкують на Небі: Отець, Слово і Св. Дух — і Ці Троє — Одно“ (1 Йоан.5:7)

Про Св. Трійцю говориться і в Старому Заповіті:

“Словом Господнім учинене Небо, а світила — подихом уст Його“ (Пс.33:6)

“Свят, Свят, Свят Господь Саваоф. Уся земля повна слави Його“ (Іс.6:3)

( Як єдиний Бог є в трьох лицях?

( Ми не можемо осягнути цієї внутрішньої таємниці Божої, але віримо в неї за беззаперечним свідченням Слова Божого:

“Не знає ніхто того що в Бозі, крім Духа Божого“ (1 Кор.2:11)

( Яка ж різниця між Лицями Св. Тройці?

( Бог Отець не народжується і не походить від іншого лиця; Син Божий предвічно народжується від Отця; Дух Святий предвічно походить від Бога Отця. Три іпостасі Пресв. Тройці рівні між собою: як Отець є Істинний Бог, так і Син є Істинний Бог, і Дух Святий є Істинний Бог; але причому так, що в трьох іпостасях є тільки один триіпостасний Бог.

Бога називають Вседержителем, бо Він все що є тримає в своїй силі і в своїй волі.

Слова Символа Віри: “Творця Неба і землі, всього видимого і невидимого“ показують, що все створене Богом і нічого не може бути без Бога. Це видно з Святого Писання:

“На початку створив Бог Небо та землю“ (Бут.1:1)

Ап. Павло про Ісуса Христа Сина Божого говорить:

“Бо то в Нім створене все на Небі і на землі, видиме і невидиме, чи то престоли, чи то держави, чи то влади, чи то начальства — все через Нього і для Нього створено“ (Кол.1:16)

У Символі Віри під поняттям “невидиме“ розуміється невидимий або духовний світ до якого належать ангели.

Ангели — це духи безтілесні, наділені розумом, волею і могутністю.

Ангел — означає вісник. Таку назву вони отримали, тому що Бог посилає їх сповіщати свою волю. Наприклад: Архангел Гавриїл був посланий сповістити Пресвятій Діві Марії зачаття Спасителя.

Світ невидимий був створений раніше видимого і ангели раніше людей. Свідченням цього маємо слова Божі у книзі Йова:

“Хто поклав камінь наріжний її, коли разом співали всі зорі поранні, та радісний оклик здіймали всі Божі Сини.“ (Йов 38:6-7)

Назву Ангели-хоронитель взято із слідуючих слів Свящ. Писання:

“Бо своїм ангелам Він накаже про тебе, щоб пильнували на всіх дорогах твоїх“ (Пс.90:11)

Безсумнівно, що для кожного із нас є ангел-хоронитель, що підтверджують слова Ісуса Христа:

“Стережіться, щоб ви не погорджували ані одним з малих цих, кажу бо Я вам, що їх ангели повсякчасно бачать у Небі обличчя Мого Отця, що на Небі“ (Мф.18:10)

Але не всі ангели добрі і благодійні. Є злі ангели, які називаються дияволами. Вони були створені добрими, але порушили обов’язок абсолютного підкорення Богові і таким чином відпали від Нього та впали в самолюбство, гордість та злобу.

Слово “диявол“ означає наклепник або спокусник. Вони названі так тому що стараються зробити зло людям спокушуючи їх, внушаючи їм погані думки, злі бажання. Про це Ісус Христос говорить не віруючим юдеям:

“Ваш батько — диявол, і пожадливості батька свого ви хочете виконуввати, він душогуб споконвіку і в правді не встояв, бо правди немає в нім. Коли говорить брехню, зо свого говорить, бо він батько неправди“ (Йоан 8:44)

Видимі творіння не були створені такими, якими ми бачимо їх зараз. При створенні все було добрим, чистим, прекрасним і не шкідливим. Є дещо особливе в творінні людини. Бог у Святій Тройці промовив:

“Створімо людину за образом Нашим і за подобою Нашою“ (Бут.1:26)

і створив Бог тіло першої людини Адама із землі, вдихнув у лице його дихання Життя, ввів Адама у Рай, дав йому в їжу плоди дерева, дерева життя, окрім одного дерева (пізнання добра і зла) і накінець взяв у Нього в часі його сну ребро і з нього створив першу жінку Єву. Образ Божий за словами ап. Павла заключається “у справедливості і у святості правди“ (Єф.4:24)

Дихання життя — це душа, істота духовна і безсмертна. Слово Рай — означає сад. Так було назване перше прикрасне і блаженне місце проживання першої людини. Цей Рай був для тіла людини матеріальним, як видими блаженне помешкання, а для душі — духовним, як стан благодатного спілкування з Богом.

Дерево життя — це дерево, плодами якого харчувались перші люди. Воно давало безсмертя і нездатність тіла до хворіб. Єва була створена з ребра Адама для того, щоб весь рід людський за своїм походженням був одним тілом, і щоб люди були схильні любити і берегти один одного.

Бог створив людину, для того, щоб вона пізнавала Бога, любила і прославляла Його і через те, — вічно блаженствувала.

Воля Божа, про призначення людини до вічного блаженства, у вченні віри має особливу назву — Предопреділенням Божим. Хоч зараз ми бачимо, що людина не блаженствує, але предопреділення Боже про блаженство людини перебува незмінним. Тому що Бог по передбаченню і по безкінечному милосердю своєму і для тих людей, які відхилились від шляху блаженства, предопреділив відкрити новий шлях до блаженства через Єдинородного Сина Свого Ісуса Христа.

“Бо в Ньому Він нас вибрав перед заснуванням світу“ (Еф.1:4)

Бог предопреділив усім любдям дарувати, і дійсно дарував благодать і вірні засоби для досягнення блаженства. А тих, які добровільно приймають цю даровану благодать, використовують спасаючі засоби і йдуть вказаним Богом шляхом блаженства, власне і предопреділив до блаженства. Як говорить Слово Боже:

“Кого Він передбачив — тих і призначив“ (Рим.8:29)

У викладенні віри у східних патріархів православної Церкви сказано: “Поскільки Він передбачив, що одні будуть добре користуватись вільною волею, а інші — погано, тому Він одних предопреділив до слави, а інших — засудив“.

За створенням світу і людини безпосередньо слідує дія Божа по відношенню до світу і зокрема до людини яка називається промислом Божим.

Промисел Божий — це безперестання дія всемогутності, премудрості і благості Божої, якими Бог зберігає буття і силу Свого творіння, направляє їх до благих цілей, всякому добру допомагає, а виникаюче через віддалене від добра — зло, пресікає, або виправляє і повертає до добрих наслідків.

Про промисел Божий Сам Ісус Христос говорить:

“Погланьте на птаство в повітрі, що не сіють, не жнуть, не збирають у клуні, а Отець ваш Небесний їх годує. Хіба ви від них не вартісніші? (Мф.6:26)

З цього вислову видно, як загальний промисел Божий про творіння, так і особливий про людину. Весь 90-ий пс. є зображенням особливого і багатообразного промислу Божого про людину.

9. Про другий член Символа Віри

( Як розуміти імена: Ісус Христос, Син Божий?

( Сином Божим називається друга Особа Пресв. Тройці за Своїм Божеством. Це й же самий Син Божий названий Ісусом, коли Він народився на землі як людина. Христом назвали Його пророки, коли ще очікували Його пришестя на землю.

Ісус — означає “Спаситель“. Це ім’я неречене Архангелом Гавриїлом при народженні Сина Божого на землі, бо Він народився на спасіння всіх людей.

Христос — означає “Помазаник“. Ім’я “Помазаник“ пішло від помазання священним миром, через яке подаються Дари Св. Духа. Помазаником називається не тільки Ісус Христос, а також помазаниками називали здавна царів, первосвящеників і пророків.

Ісус, Син Божий називається Помазаником тому, що Йому як людині безмірно повідомлені Дари Св. Духа і тому Йому у вищій степені належить видіння пророка, святість первосвященика і могутність царя.

Ісус Христос називається Господом, бо Він є істинний Бог, та ім’я Господь — є одним із імен Божих. Свящ. Писання про Божество Ісуса Христа говорить:

“На початку було Слово, і Слово було з Богом, і Бог було Слово“ (Йоан 1:1)

Ісус Христос називається Сином Божим, Єдинородним, бо Він один є Сином Божим, народженим із Істоти Бога Отця, і тому є одноістотним з Богом Отцем, а значить без всякого порівняння переважає всіх святих ангелів, святих людей, які називаються “синами Божими за благодаттю“ (Йоан 1:12)

Про це свідчить і Св. Письмо:

“І Слово стало тілом, і оселилося між нами, і ми славу Його бачили — славу Єдинородного від Отця, благодаттю і істиною сповненого“ (Йоан 1:14)

та ще:

“Ніхто і ніколи Бога не бачив. Єдинородний Син, що в Отцевому Лоні, — Той об’явив“ (Йоан 1:18)

У Символі Віри сказано, що Син Божий народжений від Отця. Цим зображається та особиста властивість, якою Він відрізняється від інших Лиць Св. Тройці.

“Перше всіх віків“ — щоб не виникло думки, що був час коли Його не було. Тобто підтверджується, що Ісус є вічний Син Божий, як вічний Бог Отець.

Слова “Світло від Світла“ — дещо пояснують неосяжне народження Сина Божого від Отця. Дивлячись на сонце ми бачимо світло; від цього світла народжується світло видиме у всій підсонячній, але і те і інше є одним світлом, нероздільним, однієї природи, подібно цьому Бог Отець є вічним Світлом (1 Йоан. 1:5); від Нього народжується Син Божий, який також є вічним Світлом, але Бог Отець і Син Божий є одним вічним Світлом, нероздільним, єдиної Божественної природи.

Під словами “Бога Істинного від Бога Істинного“ розуміється, що Син Божий є Істинний Бог, як  і Бог Отець, що підтверджується Св. Письмом:

“Ми знаємо також, що Божий Син прийшов і дав нам розум, щоб ми Правдивого пізнали. Ми у Правдивім, у Його Сині Ісусі Христі. Він Правдивий Бог і Життя вічне“ (1 Йоан. 5:20)

У Символі Віри додається, що Син Божий народжений, а не створений, щоб викрити вчення Арія про створення Сина Божого. Слова “Одноістотного з Отцем“ означають, що Син Божий однієї Божественної сутності з Богом Отцем, що підтверджують слова Христа:

“Я і Отець — Ми Одне“ (Йоан 10:30)

Слова “через Нього все сталося“ показують, що Бог Отець все створив Сином Своїм як вічною Премудрістю Своєю і вічним Словом Своїм:

“Усе через Нього повстало і ніщо, що повстало, не повстало без Нього“ (Йоан 1:3)

10. Про третій член Символа Віри

В Символі Віри сказано, що Син Божий “зійшов з Небес“. Як Бог, Він всюди присутній і тому Він завжди на Небі і на землі, але на землі Він раніше був невидимий, а потім з’явився у тілі — в цьому розумінні сказано, що “зійшов з Небес“. Сам Ісус Христос говорить:

“Ніхто не ввійшов У Небо, крім Того, хто зійшов з Неба: Син Людський!“ (Йо. 3:13)

Син Божий прийшов на землю не для одного якогось народу, і не для деяких людей, Він прийшов для всіх нас людей взагалі, щоб спасти нас від гріха, прокляття і смерті.

( Що таке гріх?

( Гріх — це переступ закону:

“Гріх — то беззаконня“ (1 Йо. 3:4)

( Звідки гріх в людині, коли вона створена за образом Божим, а Бог грішити не може?

( Гріх в людині від диявола:

“Хто чинить гріх, той від диявола, бо диявол грішить від початку“ (1 Йо. 3:8)

( Як гріх перейшов від диявола до людини?

( Диявол спокусив Єву і Адама та схилив їх переступити заповідь Божу.

( Що це за заповідь?

( Бог заповів Адамові в Раю, щоб він не вкушав плодів із дерева пізнання добра і зла, бо як тільки він їх скуштує, то відразу помре.

Вживання плодів з дерева пізнання добра і зла було смертоносним для людини, тому що було поєднано з непослухом волі Божій, і таким чином віддаляло людину від Бога і Його благодаті. Людина через це дерево переконалась на досвіді, яке добро заключається у виконанні волі Божої, а яке зло у противленні їй.

( Як могли Адам і Єва послухати диявола всупереч волі Божій?

( Бог за Своєю добротою при створенні людини дав їй волю, звичайно схильну любити Бога, але, при чому, вільну; а людина використала у зло цю волю. Від гріха Адамового пішло прокляття і смерть.

Прокляття — це засудження праведним судом Божим гріха і зла; як наслідок гріха — покарання людини. Бог сказав Адамові:

“Проклята земля через тебе“ (Бут.3:17)

Від гріха Адамового виникла двояка смерть: тілесна — коли душа, яка оживляє тіло, покидає його; духовна — коли благодать Божа, яка оживляє душу вищим духовним життям — залишає її.

Душа також може померти, але не так як тіло. Тіло, коли помирає, втрачає почуття і руйнується, а душа коли помирає гріхом, втрачає духовне світло, але не руйнується, і не знищується, а залишається в стані темряви, скорботи і страждання.

( Чому з смертю перших людей смерть не зникла, а далі помирають усі люди?

( Тому що всі народилися від Адама зараженого гріхом і самі грішать. Як від зараженого джерела звичайно тече заражений потік, так від родоначальника зараженого гріхом і тому смертного, звичайно походить заражене гріхом і смертне насліддя:

“Тим то, як через одного чоловіка ввійшов у світ гріх і з гріхом смерть, і таким чином, смерть перейшла на всіх людей, бо всі згрішили“ (Рим.5:12)

( Чи плоди дерева життя були корисні людині після гріха?

( Після гріха, людина не могла вживати їх, бо була вигнана з Раю. Але для людей залишалась надія на спасіння, коли перші люди визнали перед Богом свій гріх, і Бог за своїм милосердям дав їм надію на спасіння. Цю надію складала Божа обіцянка, що:

“Сім’я Жінки зітре голову змія“ (Бут.3:15)

Це означає, що Ісус Христос переможе диявола, що спокушає людей, і визволить їх від гріха, прокляття і смерті.

Ісус Христос названий “Сім’ям Жінки, тому що Він народився на землі без чоловіка від Пресв. Діви Марії. Користь від обіцянки Божої в тому, що люди з того часу могли спасенно вірити в Спасителя, що мав прийти, подібно тому, як ми віримо, що Він прийшов. Не всі люди з древніх часів вірили в обітницю Божу, забуваючи про неї, але Бог неодноразово повторював її. Наприклад Аврааму: “У твоєму потомстві благословляться всі народи земні“ (Бут.22:18)

Цю ж обітницю повторив Він і Давидові: “Я поставлю по тобі твоє потомство, що вийде з твого лона і стверджу його царство“ (2 Сам.7:12)

( Що розуміється під словами “і тіло прийняв?“

( Це означає, що Син Божий прийняв на себе людське тіло крім гріха і став людиною, не перестаючи бути Богом:

“І Слово стало тілом“ (Йо. 1:14)

У Символі Віри сказано, що Син Божий прийняв тіло і став людиною, щоб хто не подумав, що Він прийняв одну плоть, але щоб признавали в Ньому досконалу Людину, що має тіло і душу. Св. ап. Павло свідчить про це:

“Один бо є Бог і один Посередник між Богом і людьми — Людина Ісус Христос“ (1 Тим.2:5)

Звідси видно, що в Ісусі Христі є нероздільні і незмінні два єства-природи, при цьому ці два єства незлитні (Божественне і людське) і за цими єствами — дві волі. Ісус Христос — одна особа, Бог і людина одночасно, тобто Боголюдина.

Про втілення Сина Божого від Духа Святого і Марії Діви оповідає єв. Лука:

“А Марія сказала до Ангела: “Як же воно станеться, коли я не знаю мужа? Ангел відповідаючи сказав їй: Дух Святий зійде на Тебе і сила Всевишнього Тебе обгорне, тому й Святе, що народиться назветься Син Божий“ (Лк.1:34-35)

( Хто була Діва Марія?

( Св. Діва Марія з роду Авраама і Давида, з роду яких мав народитися Спаситель за обітницею Божою, заручена з Йосифом з того ж роду, щоб був її охоронцем, бо вона була посвячена Богові з обітницею перебувати завжди Дівою. Пресв. Марія перебувала і перебуває Дівою до народження, під час народження і після народження Спасителя і тому називається Приснодівою або Вседівою. Шануючи Св. Діву Марію Правосл. Церква називає Її Богородицею. Прор. Ісайя говорить:

“Ось Діва зачне і породить Сина і дасть Йому ім’я Еммануїл“ (Іс.7:43)

Також прав. Єлезавета називає Пресв. Діву Матір’ю Господа. А це найменування рівносильне найменуванню Богородиці:

“і звідкіля мені це, що Мати Господа мого прийшла до мене“ (Лк.1:43)

( В якому розумінні Пресв. Діва називається Богородицею?

( Хоч Ісус Христос родився від Неї не по Своєму Божеству, яке є вічним, а як людина: але Вона достойно названа Богородицею, тому що, Той хто народився від Неї в самому зачатті і народженні від Неї, був, як і завжди є Істинний Бог. Пресв. Діва Марія є Матір’ю Господа, Вона переважає Благолаттю і наближенням до Бога всяку створену істоту, і тому Правосл. Церква шанує Її вище Херувимів і Серафимів. Слід відмітити, що народження Ісуса Христа було Святим і безгрішним, тому що в числі покарань за гріх Бог визначив

“Єві у болях народжувати дітей“ (Бут.3:16)

Щоб люди могли пізнати Спасителя, що народився, Бог через пророків дав їм передбачення про різні обставини Його народження і земне життя. Наприклад:

· Прор. Ісайя пророкував, що Спаситель народиться від Діви (Іс.7:14).

· Прор. Міхей — що Спаситель народиться у Вифлеїмі, це пророцтво юдеї зрозуміли раніше ніж воно збулося (Мф.2:4-6).

· Прор. Малахія після побудови другого Єрусалимського храму пророкував — що пришестя Спасителя наближається, що Він прийде в цей храм, і що перед Ним буде посланий Предтеча, подібний прор. Іллі. Цим ясно вказується на Івана Хрестителя (Мал.3:1, 4:5).

· Прор. Захарія — пророкував урочистий вхід Спасителя в Єрусалим (Зах.9:9).

· Прор. Ісайя з дивовижною ясністю пророкував страждання Спасителя (Іс.53).

· Прор. Давид в 21 пс. зобразив хресні страждання Спасителя з такою точністю, ніби вони були писані біля Хреста.

· Прор. Даниїл за 490 років пророкував явлення Спасителя, Його хресну смерть і наступаюче за нею зруйнування храму в Єрусалимі, припинення старозавітніх жертв (Дан. 9).

Багато хто пізнав Ісуса Христа як Спасителя, в той час, коли Він народився і жив на землі:

· Східні мудреці пізнали Його через зорю, яка перед народженням Спасителя з’явилась на Сході.

· Вифлеємські пастухи дізнались про Нього від Ангелів, які саме їм сповістили, що народився Спаситель в місті Давидовім.

· Симеон і Анна за особливим об’явленням від Духа Св. пізнали Його, коли Він був принесений у храм на 40-ий день після народження.

· Іван Хреститель на річці Йордані в часі хрещення пізнав Його за об’явленням, після зшестя на Нього Духа Св. у вигляді голуба і по голосу з Неба від Бога-Отця:

“Це Син Мій улюблений, що Його Я вподобав“ (Мф.3:17)

· Подібний голос про Нього був і апостолам: Петру, Якову і Йоану в часі переображення Його на горі: “Це Син Мій улюблений, слухайтесь Його!“

І багато людей пізнало Його як Бога за вченням Його, та за чудесами, які Він творив. Наприклад:

· Він зціляв миттєво, одним словом чи дотиком руки, і навіть, коли хтось торкався до Його одежі, то одужував, яку б не мав хворість.

· Одного разу п’ятьма, а іншого сімома хлібами Він нагодував багато тисяч людей.

· Ходив по водах і словом спиняв бурю.

· Воскрешав мертвих: сина наїнської вдови, дочку Яіра, Лазаря на 4-ий день після його смерті; виганяв бісів.

( Поскільки Син Божий втілився для нашого спасіння, то яким чином звершив Він це спасіння?

( Своїм вченням, життям, смертю і воскресінням. А вченням Христа насамперед була Євангелія Царства Божого, тобто вчення про спасіння: вічне блаженство, яке і зараз використовується в Правосл. Церкві (Мк.1:14-15 — про проповідь Євангелії у Галилеї).

Вчення Христове спасенне для всіх людей, нам лише потрібно приймати його всім серцем і жити за ним. Бо як неправдиве слово диявола, яке прийняли перші люди, стало в них насінням гріха і смерті: так навпаки істинне слово Христове, яке усердно приймається християнами стає в них насінням святого і безгрішного життя.

Життя Ісуса Христа є для нас спасительним, коли ми уподобляємось Йому, бо Він сказав:

“Як хто служить Мені, хай іде за мною і де Я — там буде і слуга Мій“ (Йо. 12:26)

11. Про четвертий член Символа Віри

( Як сталося те, що Ісус Христос був розп’ятий, коли Його вчення і справи повинні були пробуджувати до Нього благоговіння у всіх?

( Юдейські старійшини і книжники ненавиділи Ісуса Христа за те, що Він звинувачував їхнє неправдиве  вчення і  беззаконне життя і завидували Йому, тому що народ за вчення і чудеса поважав Його більше ніж їх., і тому вони звели на Нього наклеп і засудили  на  смерть.

В Символі Віри сказано, що Ісус Христос був розп’ятий при Понтії Пилаті, для того щоб визначити час коли Його розп’яли. Понтій Пилат був римським правителем Юдеї, яка була підкорена римлянам.

“…був розп’ятий і страждав”. Слово “страждав” в Символі Віри вводиться для того щоб заперечити думки різних лжевчителів, які говорили що це тільки був вигляд страждань. Але страждання і смерть Ісуса Христа були достовірними.

“…був похований”. Знову ж достовірність того, що Ісус Христос дійсно помер і воскрес, бо вороги Його приставили до гробу охорону і запечатали гріб. Але Ісус Христос страждав не Божеством, а як людина, і не тому що не хотів уникнути страждання а тому що хотів постраждати. Він сам сказав:

“Я власне життя віддаю, щоб знову прийняти його. Ніхто в Мене його не бере, але Я сам від Себе кладу його. Маю владу віддати його і маю владу прийняти його знов” (Йо. 10:17-18)

“…розп’ятий за нас” — у тому розумінні, що Він хресною смертю своєю визволив нас від гріха, прокляття і смерті. У Св. Письмі про визволення від гріха сказано:

“маємо в Ньому відкуплення кров’ю Його, прощення провин через багатство ласки Його” (Еф.1:7)

про визволення від прокляття:

“Христос викупив нас від прокляття Закону ставши за нас прокляттям” (Гал.3:13)

про визволення від смерті:

“А що діти стали спільниками тіла та крові, то й Він став учасником їх, щоб смертю знищити того хто має владу смерті — тобто диявола, та визволити всіх, що все життя страхом смерті держались у неволі” (Євр.2:14-15)

( Яким чином хресна смерть Ісуса Христа визволяє нас від гріха, прокляття і смерті?

( Щоб ми могли зрозуміти глибину цієї таємниці Слово Боже врозумляє нас про неї через порівняння Ісуса Христа з Адамом. Адам є головою всього людства, яке складає одне ціле з ним по походженню від нього. Ісус Христос, в Якому Божество з’єдналося з людською природою благодатно зробився всемогутнім новим Головою людства, Який з’єднує в Собі вірою. Тому як в Адамі ми підпали гріху, прокляттю і смерті — так визволяємось від гріха, прокліття і смерті в Ісусі Христі. Його добровільні страждання і смерть на хресті були безмірно цінними, як смерть безгрішної Боголюдини і задоволення правосуддя Божого, яке осуджувало нас за гріх на смерть. Ця безмірна заслуга надавала Йому право давати нам грішним прощення гріхів і благодать для перемоги над гріхом і смертю:

“Бо коли за переступ одного, смерть панувала через одного, то тим більше ті, що приймають щедро ласку і дар праведності запанують у житті через одного Ісуса Христа” (Рим.5:17)

Ісус Христос приніс Себе в жертву за всіх людей і всім здобув благодать і спасіння, але користуються цим лише ті із нас, які зі своєї сторони добровільно приймають участь у його стражданні “уподоблюючись Його смерті” (Фил.3:10)

( Як ми можемо брати участь в стражданні і смерті Ісуса Христа?

( Ми беремо участь в стражданнях і смерті Ісуса Христа через живу сердечну віру, через таїнства в котри прихована сила спасительних страждань і смерті Ісуса Христа і, нарешті, через розп’яття тіла Свого з пристрастями і похотями.

“Чи ви не знаєте, що ми всі, що хрестилися в Ісуса Христа, в смерть Його хрестилися” (Рим.6:3)

“Бо кожного разу, як будете їсти цей Хліб та Чашу цю пити — смерть Господню звіщаєте аж поки Він прийде” (1 Кор.11:26)

“А ті що Христові Ісусові, розп’яли вони тіло з пристрастями та бажаннями” (Гал.5:24)

Розп’ясти тіло своє з пристрастями та бажаннями ми можемо стриманням від них і діями які протирічать їм. Напр., коли гнів побуджеє нас злословити ворога і робити Йому зло, але ми противимось цьому бажанню і згадуючи, як Ісус Христос на хресті молився за своїх ворогів, молимось і ми за свого і таким чином розпинаємо своє бажання гніватись.

12. Про п’ятий член Символа Віри

Доказом того, що смерть і страждання Ісуса Христа є спасительними для нас людей є те, що Він воскрес і тим поклав основу і нашому блаженному воскресінню:

“Та тепер Христос воскрес із мертвих — первісток серед померлих” (1 Кор.15:20)

Стан в якому був Іс. Хр. після смерті до воскресіння зображається у тропарі: “У гробі тілом, у пеклі душею як Бог, а в Раю з розбійником, і на престолі був Ти, Христе, з Отцем і Духом усе наповняючи як не обмежений”.

( Що ж таке пекло?

( Пекло — (з грецьк.) — місце без світла. В християнському вченні під цим поняттям розуміється духовна в’язниця, тобто стан духів, які через гріх віддалились від Бога і від Світла і блаженства яке з Ним поєднане.

( Для чого Іс. Хс. сходив у пекло?

( Для того, щоб там проповідувати перемогу над смертю і визволити душі, які з вірою очікували Його пришестя. Св. Письмо про це говорить:

“Бо й Христос, щоб привести нас до Бога, один раз постраждав за гріхи наші: Праведник — за неправедних, умертвлений тілом, але оживлений у Дусі, в якому Він пішов проповідувати навіть тим духам, що у в’язниці” (1 Пт.3:18-19)

Слід відмітити, що в Символі Віри слова “і воскрес на третій день, як було написано” взяті із Св. Письма:

“Я бо вам передав найперше те, що й сам прийняв був: що Христос умер за наші гріхи згідно з Писанням, що був похований, що воскрес третього дня за Писанням” (1 Кор.15:3-4) (Книга прор. Осії 6:2; Ісайї 53:9; Пс.16:10)

Слова “як було написано” — означають, що Ісус Христос помер і воскрес точно так, як про це писали пророки в книгах Старого Заповіту. Прор. Ісайя про страждання і смерть Ісуса Христа пише:

“Він же був поранений за гріхи наші, за наші провини Він мучений був. Кара, що нас спасає, була на Ньому і Його ранами ми вилікувані” (Іс.53:5)

У Свящ. Писанні про воскресіння Христове говориться:

“Бо ти не попустиш моєї душі до шеолу, і не даси Своєму Святому побачити зітління” (Пс.16:10)

Старозавітнє Писання підтверджує, що саме третього дня належить Христу воскреснути, показуючи прообраз Христа на пророкові Йоні:

“і перебував Йона в нутрі риби три дні і три ночі” (Йона 2:1)

( Як дізнались, що Ісус Христос воскрес?

( Воїни, які стерегли Його гріб з жахом дізналися про це, бо Ангел Господній відвалив камінь, яким був запечатаний гріб і це супруводжувалось великим землетрусом. Ангел також звістив про воскресіння Христове Марію Магдалину і інших. Сам Іс. Хр. в день свого воскресіння явився багатьом: мироносицям, Петру, двом учням, що йшли в Еммаус, і накінець всім апостолам в будинку, двері якого були замкнені. Потім багаторазово являвся Він їм впродовж 40 днів, в один день явився навіть п’ятистам вірним (Кор. 15:6). На протязі всіх цих днів Він продовжував навчати їх таємницям Царства Божого (Діян.1:3).

13. Про шостий член Символа Віри

Зображення Вознесіння Господнього, про яке говориться у Символі “вознісся на Небо і сів праворуч Отця…” взято із Св. Письма:

“Хто зійшов був, Той самий і піднявся високо над усі небеса, щоб наповнити все” (Еф.4:10)

“Маємо Первосвященика, що на Небі сидить по правиці престолу Величності (Євр.8:1)

Ісус Христос вознісся на Небо як людина, бо Божеством Він завжди перебував і перебуває на Небі.

( Яким чином Іс. Хр. сидить по правиці Бога-Отця, коли Він всюди присутній?

( Це слід розуміти духовно. Тобто Ісус Христос має однакову могутність і славу з Богом-Отцем.

14. Про сьомий член Символа Віри

“… і знову прийде у славі” — про майбутнє пришестя Господнє говорить Св. Письмо:

“Той Ісус, що вознісся на Небо від вас, прийде так, як бачили ви, як ішов Він на Небо” (Діян.1:11)

“… судити живих і мертвих” — про майбутнє сказано:

“Бо надходить година, коли всі, що в гробах — Його голос почують, і повиходять ті, що чинили добро, на воскресіння життя. А ті, що чинили зло — воскреснуть на суд” (Йо. 5:28-29)

“… і Царству Його не буде кінця” —

“Він же буде Великий і Сином Найвищого назветься і Господь Бог дасть Йому престол батька Давида і Він царюватиме над домом Якова повік і царюванню Його не буде кінця” (Лк.1:32-33)

Майбутнє пришестя Христове буде відрізнятись від попереднього, бо постраждати за нас Він приходив у приниженні, а судити

“прийде у славі Своїй і всі ангели з Ним” (Мф.25:31)

Ісус Христос буде судити всіх без виключення людей.

( Як Він буде судити?

( Совість кожної людини відкриється перед всіма і виявляться не тільки всі справи, які зробив за все своє життя на землі, але і всі сказані слова, таємні бажання і помисли.

“… прийде Господь, що й висвітлить таємниці темряви та виявить задуми сердець і тоді кожному буде похвала від Бога” (1 Кор.4:5)

Ми безсумнівно будемо осуджені і за погані слова і помисли, якщо не загладимо їх покаянням, вірою і виправленням життя.

“Кажу ж вам, що за кожне слово пусте, яке скажуть люди, дадуть вони відповідь судного дня” (Мф.12:36)

Коли саме прийде Ісус Христос на суд, невідомо: і тому потрібно жити так, щоб ми були завжди до дня того готові.

“Не бариться Господь з обітницею, як деякі вважають це зволіканням, але вам довготерпить, бо не хоче щоб хто загинув, але щоб усі навернулись до каяття. День же Господній прибуде як злодій вночі…” (2 Пт.3:9-10)

“Тож пильнуйте, бо не знаєте ви ані дня ані години, коли прийде Син Людський” (Мф.25:13)

Але Ісус Христос дав нам деякі ознаки Свого близького пришестя:

1. Зменшення віри і любові між людьми.

2. Збільшення негараздів і бід.

3. Проповідування Євангелії всім народам.

4. Пришестя антихриста.

Антихирист — противник Христу, який буде старатися знищити Християнство, але замість цього, сам загине жахливою смертю (2 Сол.2:8).

( Що таке Царство Христове?

( Царство Христове — це, по-перше, весь світ, по-друге, — віруючі на землі, по-третє, — всі блаженні на Небесах. Перше називається Царством природи, друге — Царством благодаті, третє — Царством Слави.

Слова Символа Віри “Царству Його не буде кінця” відносяться до Царства Слави.

15. Про восьмий член Символа Віри

Дух Святий, як і Бог-Син і Бог-Отець є Істинним Богом, тому Він називається Господом. Свящ. Писання свідчить:

“… чого сатана твоє серце наповнив, щоб ти Духу Святому неправду сказав? Ти не людям неправду сказав, а Богові” (Діян.5:3-4)

( Як розуміти, що Дух Святий називається Животворчим?

( Це слід розуміти так, що Він разом з Богом-Отцем і Сином дає творінню життя, особливо духовне людям.

“Коли хто з води і Духа не родиться, той не може ввійти в Царство Боже” (Йо. 3:5)

Дух Святий походить від Отця і це видно із слів самого Ісуса Христа:

“А коли Утішитель прийде, що Його від Отця Я пошлю вам, — той Дух Правди, що походить від Отця, Він засвідчить про Мене” (Йо. 15:26)

Вчення про походження Духа Святого від Отця не може бути змінене чи доповнене з таких причин:

1. Православна Церква у цьому вченні повторює точні слова самого Ісуса Христа, а Його слова без сумніву достатньо і досконало виражають істину.

2. 2-ий Вселенський Собор, головним завданням якого було утвердити істинне вчення про Св. Духа, без сумніву задовільно виклав це вчення у Символі Віри і Кафолична Церква признала це так рішуче, що третій Вселенський Собор своїм 7-им правилом заборонив складати новий Символ Віри. Св.Духові слід поклонятися і прославляти Його як Отця і Сина, це підтверджують слова Христа, який наказує апостолам хрестити:

“В ім’я Отця і Сина, і Святого Духа” (Мф.28:19)

( Для чого в Символі Віри сказано, що Дух Святий говорив через пророків?

( Це сказано, щоб викрити деяких лжевчителів, які заперечували, що книги Старого Заповіту написані Духом Святим. Що Дух Святий говорив через пророків, говорить Св. Писання:

“Бо пророцтво ніколи не було з волі людської, а звіщали його святі Божі мужі проваджені Духом Святим” (2 Пт.1:21)

Дух Святий говорив також і через апостолів:

“Пророкам відкрито було, що вони не для себе самих, а для вас служили тим, що тепер звіщено вам через благовісників Духом Святим посланникам з Неба” (1 Пт.1:12)

( Чому ж у Символі Віри не згадано про апостолів?

( Тому, що в часи коли складався Символ Віри ніхто не сумнівався в Богодухновенності апостолів.

Дух Святий відкрився людям і іншим особливим чином: в 50-ий день по воскресінні Спасителя Він зійшов на апостолів у вигляді полум’яних язиків. Дух Святий являється (сходить) і зараз на всіх істинних християн:

“Чи не знаєте ви — що ви Божий храм і Дух Божий у вас пробуває” (1 Кор.3:16)

( Як можна стати причасником Св. Духа?

( Через усердну молитву і через таїнства.

“Отже, коли ви злими бувши, умієте давати дітям вашим дари добрі, оскільки більш Отець Небесний дасть Св. Духа тим, що в Нього просять” (Лк.11:13)

Як вважає прор. Ісайя є сім головних дарів Св. Духа (Іс.11:1-3):

1. Дух страху Божого.

2. Дух пізнання.

3. Дух сили.

4. Дух поради.

5. Дух розуміння.

6. Дух мудрості.

7. Дух Господній або дар благочестя і надхнення у вищій мірі.

16. Про дев’ятий член Символа Віри

“В Єдину Святу, Соборну і Апостольську Церкву”.

Церквою — називається встановлена від Бога громада людей, об’єднаних вірою, Законом Божим, церковною єрархією і таїнствами.

Вірити в Церкву — означає благоговійно шанувати істинну Церкву Христову і підкорятись її вченню і заповідям; бути впевненим, що в ній перебуває, та спасаюче діє, вчить і керує благодать, яка виливається від єдиного і Вічного голови її Господа Ісуса Христа.

( Як може бути предметом віри Церква, будучи видимою, коли віра, як говорить апостол — невидима?

( По-перше, хоч Церква і видима, але невидимо присвоєна їй і освяченим в ній благодать Божа, яка і є, власне, предметом віри в Церкву.

По-друге, Церква будучи видимою, поскільки вона є на землі і до неї належать всі православні християни, які живуть на землі — в той же час є невидима, оскільки вона є і на Небі, і до неї належать всі померлі в істинній вірі і святості.

Поняття про Церкву земну і небесну можна утвердити в наступних словах ап. Павла:

“Але ви приступили до гори сіонської і до міста Бога Живого, до Єрусалиму небесного і до десятків тисяч ангелів і до Церкви первороджених на Небі написаних і до Судді всіх — до Бога, і до духів удосконалених праведників і до Посередника Нового Заповіту — до Ісуса” (Євр.12:22-24)

( Чим ми можемо переконатись, що благодать Божа перебуває в істинній Церкві?

( По-перше, тим, що голова Церкви — Богочоловік Ісус Христос, повний ласки та правди і тіло Своє, тобто Церкву, наповнює благодаттю і правдою (Йо.1:14-17).

По-друге, тим, що Він обіцяв учням своїм Духа Святого, щоб Він був з ними вічно, і щоб згідно з обіцянкою Дух Святий поставляв Церкві пастирів (Йо.14:16).

Ап. Павло говорить про Ісуса Христа:

“Бог Отець Його дав за найвище від усіх — за голову Церкви, а вона — Його тіло” (Еф.1:22-23)

Той же апостол говорить про пастирів Церкви:

“Пильнуйте себе та свої отари, в якій Св. Дух вас поставив єпископами, щоб пасти Церкву Божу, яку власною кров’ю набув Він” (Діян.20:28)

Благодать Божа перебуває в Церкві і зараз і буде перебувати до кінця віку. Це видно із слів Ісуса Христа і Його апостола:

“Побудую Я Церкву Свою, — і сили пекельні не переможуть її” (Мф.16:18)

“З вами Я повсякденно, аж до кінця віку” (Мф.28:20)

“Йому (Богу Отцю) слава у Церкві та в Христі Ісусі по всі роди на віки вічні. Амінь” (Еф.3:21)

( Чому Церква є Єдиною?

( Тому, що вона є єдиним духовним тілом, має одного голову — Христа і оживляється одним Духом Божим.

“Одне тіло, один Дух, як і були всі покликані в надії одній вашого покликання і один Господь, одна віра, одне хрещення, один Бог і Отець всіх” (Еф.4:4-6)

Що Ісус Христос є єдиним головою Єдиної Церкви видно з слів ап. Павла:

“Ніхто бо не може покласти іншої основи крім покладеної, а вона — Ісус Христос” (1 Кор.3:11)

тому для Церкви, як для тіла Христового не може бути іншої голови крім Ісуса Христа.

Церква, яка буде перебувати у всі віки потребує і постійно перебуваючого в ній голови, а таким є один Ісус Христос, тому і апостоли називаються не більше, як служителі Церкви (Кол.1:24-25). Єдність Церкви покладає на нас обов’язок

“зберігати єдність Духа в союзі миру” (Еф.4:3)

( Як узгодити з єдністю Церкви те, що є окремі і самостійні Церкви (Константинопольська, Єрусалимська, Антіохійська та ін.?)

( Ці Церкви є частинами Єдиної Вселенської Церкви. Відокремленість видимого їхнього устрою не перешкоджає їм духовно бути єдиними членами єдиного тіла Церкви Вселенської, мати єдиного голову Христа і єдиний Дух віри та благодаті. Єдність ця видимо виражається однаковим визнанням віри і спілкуванням в молитвах і таїнствах.

Між земною і небесною Церквою є також єдність, як по відношенню їх до Єдиного голови Г.Н.І.Х., так і по взаємному спілкуванню між однією і другою.

Засобом спілкування між цими Церквами є молитва віри і любові. Вірні, що належать до Церкви земної приносячи молитви Богу, призивають в той же час на допомогу святих, які належать до Церкви небесної; і ці стоячи на вищих ступенях наближення до Бога своїми посередницькими молитвами очищують, підкріпляють і доносять до Бога молитви вірних, що живуть на землі, і по волі Божій Благодатно і благотворно діють на них, або не видимою силою, або через явлення, чи іншим чином.

( На чому основується правило Церкви земної призивати в молитвах святих Церкви небесної?

( На священному переданні, початки якого видно і у Св. Письмі. Напр.: коли прор. Давид взиває в молитвах: “Господи Боже Авраама, Ісаака і Якова, батьків наших”, — тоді він згадує святих в підкріплення своїх молитв. Так і зараз Православна Церква призиває: “Христа істинного Бога нашого, молитвами Пречистої його матері і всіх святих”.

Кирило Єрусалимський пояснюючи Божественну Літургію говорить: “Згадаємо і раніше спочилих по-перше патріархів, пророків, апостолів, мучеників, щоб їхніми толитвами і заступництвом прийняв Бог наше моління”. Про посередницькі молитви святих, що на небі є свідчення в Свящ. Писанні. Св. єв. Йоан в Об’явленні:

“...бачив на Небі Ангела, який: став перед жертівником з золотою кадильницею і дано йому фіміаму (ладан) багато, щоб до молитов усіх святих він додав на золотого жертовника що перед престолом. І знявся дим кадильний з молитвами святих від руки Ангела перед Богом” (Ап.8:3-4)

Про благотворне явлення святих з неба є також свідчення Свящ. Писання св. єв. Матфій повіствує:

“після смерті Г.Н.І.Х. повідкривались гроби і повстало багато тіл спочилих святих, … і до міста святого ввійшовши багатьом явились”. (Мф.27:52-53)

Це чудо мало важливу ціль: слід вважати, що воскреслі святі явилися для того, щоб сповістити про зшестя Іс. Хр. в пекло і славне Його воскресіння, і своєю проповіддю наставити тих, хто народився в Старозавітній Церкві і допомогти їм перейти в Новозаповітню, що відкривалася.

Святі після смерті чудотворять. Четверта книга Царств свідчить, що:

“від дотику до костей пророка Єлисея, воскрес мертвий” (4 Цар.15:21)

Ап. Павло не тільки сам безпосередньо здійснював зцілення і чудеса, а також і одежа його тіла творили чудеса. (Дії 19:12). З цього прикладу видно, що святі і після Своєї смерті так само можуть чудотворити, через земні засоби, які отримали від них освячення. Йоан Дамаскін пише: “Мощі святих, які дарував нам Владика Христос, являються джерелом багатьох різних благодіянь”.

( Чому Церква є Святою?

( Тому, що вона асвячена Ісусом Христом через Його строждання, через Його вчення, Його молитву і через таїнства.

“Христос полюбив Церкву і віддав був за неї Себе, щоб її освятити, очистивши водяним куполом у славі, щоб поставити її собі славною Церквою, що не має плями чи пороку, чи чогось такого, але щоб була свята і непорочна”. (Еф.5:26-27)

В молитвах до Бога-Отця про віруючих Іс. Хс. сказав:

“Освяти їх у Твоїй істині: слово Твоє — істина. Віддаю себе за них у посвяту, щоб і вони були освячені в  істині” (Йо. 17:16-19)

Церква є Святою, хоч у ній є грішники і смертники. Грішники, що очищують себе істинним покаянням не перешкоджають Церкві бути святою, а не розкаяні грішники, або видимими діями Церковної влади, або невидимою дією Суду Божого, як мертві члени відсікаються від тіла Церкви і таким чином вона з цієї сторони зберігається Святою:

“Тож вилучіть лукавого з поміж себе самих” (1 Кор.5:13)

“Стоїть міцна Божа основа, та має печатку оцю і Господь знає своїх і нехай від неправди відступиться всякий, хто Господнє ім’я називає” (2 Тим.2:19)

Церква називається Соборною (кафоличною, вселенською) тому що вона не обмежена ніяким місцем, ні часом, ні народом, а навпаки поєднує істинно віруючих всіх місць, часів і народів. Ап. Павло говорить що:

“благовіствування (Євангелії) існує на цілому світі і воно плодоносне і росте” (Кол.1:5-6)

і що у християнській Церкві

“немає ні грека, ні юдея, ні обрізання ні необрізання, ні варвара ні скита, ні невільника, ні вільного, а все й у всьому — Христос” (Кол.3:11)

Вселенській Церкві належить обітниця велика від Бога, що “ворота пекельні не здолають її, що Господь перебуватиме з нею до кінця світу, що в ній перебуватиме слава Божа у всі віки”. Це означає, що вона не може ані відступити від віри, ані помилитись в Істинній вірі.

Так, як Кафолична Церква об’єднує в собі всіх віруючих в світі, то і для їхнього спасіння необхідно, щоб вони до неї належали. Оскільки Іс.Хр. за висловом ап.Павла є:

“Голова Церкви, Свого тіла, якого Він Спаситель”, тому щоб приймати участь в Його спасінні необхідно обов’язково бути членами Його Тіла, тобто Кафоличної Церкви” (Еф.5:23)

Ап. Петро пише, що: “хрещення спасає нас за образом Ноєвого Ковчега”. Всі, що спаслися від всесвітнього потопу, спаслися в Ноєвому ковчезі, так само і всі, хто знаходить спасіння, знаходить його в Єдиній Кафоличній Церкві.

( Чому Церква називається Апостольською?

( Тому, що вона безперервно і незмінно зберігає і апостольське вчення і приємство дарів Св. Духа через Священне рукоположення. В цьому ж розумінні Церква називається православною чи правовірною.

“Отож ви більше не чужинці іне приходні, а співгромадяни святих і домашні Божі, побудовані на підвалині апостолів і пророків, де наріжним каменем — Сам Ісус Христос” (Еф.2:19-20)

Називаючи Церкву Апостольською Символ Віри навчає твердо дотримуватись вчень і передань апостольських, і віддалятись від таких вчителів і їхнії вчень, які не базуються на вченні апостолів:

“Отож, браття, стійте і тримайтесь передань, яких ви навчились були чи то словом чи нашим листом” (2 Сол.2:15)

“А коли він не послухає і Церкви, нехай буде тобі як поганин і митник” (Мф.18:17)

Церковна єрархія зберігає приємство апостольського служіння у Церкві. Свій початок єрархія Християнської Православної Церкви веде від Самого Ісуса Христа і від зшестя Святого Духа на апостолів, і з тих пір безперервно продовжується через приємственне рукоположення в таїнстві Священства:

“І Він Сам настановив одних апостолами, інших пророками, ще інших євангелистами і пастирями і вчитлями для вдосконалення Святих на діло служби, на будування Христового Тіла” (Еф.4:11-12)

Свою дію на всю Кафоличну Церкву може поширювати Вселенський Собор. Головні частини Вселенської Церкви підкоряються православним патріархам і Священному Синоду. Менші православні області і міста підпорядковуються митрополитам, архієпископам і єпископам. Священний Синод в єрархії Православної Церкви рівноцінний патріархові.

Нашим обов’язком є підкорятись Церкві, виконувати всі її вимоги щодо Свящ. Писання, Правил Св. Апостолів, Вселенських і Помісних Соборів, Правил Св. Отців і Церковних Постанов.

17. Про десятий член Символа Віри

“Визнаю одне Хрещення на відпущення гріхів.

В Символі Віри згадується про Хрещення, тому що віра підтверджується Хрещення та іншими таїнствами.

Таїнство – це священна дія встановлена Самим Ісусом Христом, через яку на людину таємно діє Благодать, тобто спасаюча сила Божа.

В Символі Віри сказано лише про таїнство Хрещення, тому що відносно Хрещення був сумнів, чи не потрібно деяких людей (єретиків) хрестити вдруге, який і був відкинений отцями ІІ-го Вселенського Собору.

В Православній Церкві існує сім таїнств:

1. Хрещення.

2. Миропомазання.

3. Причастя.

4. Покаяння.

5. Священство.

6. Шлюб.

7. Оливопомазання.

( Яка сила в кожному з цих таїнств?

( В Хещенні – людина таємно народжується в життя духовне. В Миропомазанні – отримує благодать укріплюючись духовно. В Причасті – людина отримує духовну їжу. В Покаянні – лікується від хворіб духовних, тобто від гріхів. В Священстві – отримує благодать духовно відроджувати і виховувати інших, завдяки вченню і таїнствам. В Шлюбі – отримує благодать освячуючу подружжя для народження і виховання дітей. В Оливопамазанні – лікується від хворіб тілесних через зцілення від хворіб духовних.

Про таїнство Хрещення

Хрещення – це таїнство, в якому віруючі через триразове занурення у воду при виголошенні слів “Охрещується раб(-а) Божий(-а) (ім’я) в ім’я Отця. Амінь. І Сина. Амінь. І Святого Духа. Амінь.” Вмирають для життя тілесно-гріховного і відроджуються від Духа Святого в життя духовне, святе.

“Коли хто не народиться від води і Духа, той не зможе ввійти в Царство Боже” (Йо. 3:5)

( Коли і як почалось Хрещення?

( По-перше:

“Йоан хрестив хрещенням на покаяння говорячи людям, щоб вірили в Того що прийде по ньому, тобто Ісуса” (Дії 19:4)

По-друге, Ісус Христос своїм прикладом освятив Хрещення прийнявши його від Йоана. І по-третє, після свого воскресіння воскресіння Він дав апостолам урочисту постанову:

“Тож ідіть і навчіть всі народи хрестячи їх в ім’я Отця і Сина, і Святого Духа…” (Мф.28:19)

Самим важливим моментом в таїнстві Хрещення є триразове занурення у воду з виголошенням слів: “В ім’я Отця. Амінь. І Сина. Амінь. І Святого Духа. Амінь.”

( Що вимагається від того, хто бажає охреститись?

( Вимагається покаяння і віра, тому і читається перед Хрещення Символ Віри.

“Покайтесь і нехай же охреститься кожен із вас в ім’я Ісуса на відпущення ваших гріхів – і дар Святого Духа ви приймаєте” (Дії 2:38)

“Хто увірує і охреститься – спасенний буде…” (Мф.6:16)

( Як же хрестити немовлят?

( За вірою хрещених батьків, які зобов’язуються навчити своїх похресників віри Христової. В старозаповітні часи обрізання звершувалось над восьмиденними дітьми, але на місце обрізання в Новому Заповіті стає Хрещення, значить і над новонародженими дітьми потрібно звершувати Хрещення.

( Звідки видно, що Хрещення заміняє Обрізання?

( Це видно зі слів ап. Павла до вірних:

“Ви… обрізані нерукотворним обрізанням, скинувши людське тіло гріховне в Христовім обрізанні” (Кол.2:11)

( Для чого потрібні хрещені батьки?

( Для того, щоб поручитись перед Церквою за віру похресника і після Хрещення взяти його під свою опіку для настанови у Вірі.

( Чи можуть діти приходити до Христа, коли вони не мають особистої віри?

( Такий сумнів властивий тільки людям, бо Спаситель, який “більший нашого серця і знає все” сказав:

“Пустіть дітей приходити до Мене і не бороніть їм, бо таких є Царство Боже” (1 Йо. 3:20) (Мр.10:14)

Господь звершує благодатну дію над Хрещенням немовлят за молитвою і вірою священика та хрещених батьків, так – як Він за вірою Яіра і Марфи воскресив їхніх померлих родичів (Мр.5:36; Йо. 11:25), а також зцілив розслабленого за вірою його друзів:

“А Ісус побачивши їхню віру, каже розслабленому: чадо, прощаються тобі гріхи твої” (Мр.2:5)

Св. апостоли хрестили цілі сім’ї: дім Лідії (Дії 16:14-15), дім Степана (1 Кор. 1:16), дім стражника (Дії 16:30-39) в яких без сумніву були і діти.

( Що означає триразове занурення у воду?

( Триразове занурення хрещеника у воду є символом того, що хрещений якби помирає для гріха з Христом, який помер за нас грішних і перебував у недрах землі три дні і три ночі (Мф. 12:40). Про це свідчить і ап. Павло:

“Всі ми, що в Ісуса Христа хрестилися у смерть Його хрестилися” (Рим.6:3)

“Отож ми поховані з ним хрещенням у смерть, щоб як воскрес Христос із мертвих славою Отця, так і ми стали жити новим життям” (Рим.6:4)

При хрещенні читаються заборони дияволові – це для того, щоб відігнати від охрещуваного диявола, який з часу гріхопадіння Адамового отримав доступ до людей і деяку владу над ними, ніби як над полоненими. Св. ап. Павло пише: всі люди, які під благодаттю,

“ходять по звичаях віку цього, за князем влади повітряної, за духом, який нині діє в синах супротивлення” (Еф.2:2)

Сила цих заборон полякає в призиванні імені Христового по обітуванню Його:

“Іменем Моїм бісів виганятимуть” (Мф.16:17)

( Яку силу має знамення Хреста, яке використовується в цьому і інших випадках?

( Таку ж, як і ім’я Ісуса Христа Розп’ятого, що вимовляється з вірою устами, теж саме і знамення Хреста, що з вірою виконується рухом руки чи якимсь іншим чином. (Див. Кат. ст. 90). Вживання хресного знамення почалося з часів апостольських.

( Що означає біла одіж в яку одягають після хрещення?

( Вона означає чистоту душі і життя християнського. На хрещеника покладається хрест, для того щоб він завжди нагадував заповідь Христову:

“Коли хто хоче йти за Мною, нехай зречеться самого себе, і візьме хрест свій і йде за Мною” (Мф.16:24)

Потім буває обряд ходження навколо купелі із запаленими свічками в руках. Свічки – означають що людина просвітилась Світлом Віри.

( Як розуміти те, що Символ Віри наказує визнавати одне хрещення?

( Це слід розуміти так, що хрещення не повторюється, тому що хрещення — це духовне народження, а народжується людина один раз, тому і охрещується один раз.

( Як слід думати про тих, хто грішить після Хрещення?

( Вони винні в своїх гріхах більше за тих, які нехрещені, тому що мали від Бога особливу допомогу до добра, але відкинули її.

“Бо коли хто втече від нечистоти світу, черз пізнання Господа і Спастителя Іс. Хр., а потім знову заплутається ними, і стане ними переможений, тоді для нього останнє стає гірше першого” (2 Петр.2:20)

Але і для тих, хто згрішив після хрещення, Господь з милосердя Свого дав засіб для очищення Своїх гріхів – це Покаяння.

Про таїнство Миропомазання

Миропомазання – це таїнство, в якому віруючому при помазанні освяченим миром частин тіла в ім’я Св. Духа – подаються дари Святого Духа, що дають зростання в благодаті Божій та укріплюють у житті духовному.

Початок помазання св. оливою ми бачимо ще в Старому Заповіті, коли Господь повелів Мойсеєві помазати Аарона і його синів на Священство (Вих. 29:7). Св. оливою помазували царів на царство, наприклад пророків Самуїла, Савла й Давида, після чого на них зійшов Дух Св. Сам Господь Іс. Хр. не мав потреби вживати помазання. Він як Бог дихнув на апостолів і сказав:

“Прийміть Духа Святого” (Йо. 20:22)

Святі апостоли після зшестя на них Духа Св., покладали на новоохрещених свої руки і на тих сходив Св. Дух (Дії 19:6). Про внутрішню дію цього таїнства говорить ап. Йоан:

“А ви маєте помазання від Святого і знаєте все. А помазання, яке прийняли ви від Нього, воно у вас зостається і ви не потребуєте, щоб вас хто навчав. А що те помазання само вас навчає про все, - воно бо правдиве і не хибне, то як вас навчило воно (тобто Дух Св. даний через помазання) у тім пробувайте” (1 Йо. 2:20:27)

Так і ап. Павло каже:

“Той, що утвердив нас у Христі і помазав нас (Той) є Бог. Він і вибрав нас і дав запоруку Духа і печатку поклав на нас” (2 Кор.1:21-22)

Звідси і взяті слова що виголошуються при миропомазанні: “Печать Дару Духа Святого”. Ці слова вказують, що Дух Св. під час миропомазання накладає на сили людини ніби свій відбиток.

Видима дія миропомазання згадуться і в Свящ. Писанні: відомо, що апостоли для повідомлення хрещеним Дарів Св. Духа використовували покладання рук (Дії 8:14-17); приємники апостолів замість цього стали використовувати помазання миром. Початок помазання миром мав місце ще у часи Старого Заповіту (Вих.30:22-33). (прочитати 1 кн. Царств, 39 стих).

Миро в Православній Церкві готується так само як і у Старому Заповіті, тобто вариться з кращого оливкового масла і пахучих речовин. Миро освячують тільки патріархи, а вже помазують священики, єпископи. Помазуючи миром головні частини тіла, людина ніби освячується повністю, а саме при помазанні:

· чола – освячується розум і думки;

· грудей – серця чи бажань;

· очей, вух і уст – освячуються почуття;

· рук і ніг – справи і вся поведінка людини.

За вченням Православної Церкви таїнство Миропомазання повинно звершуватись безпосередньо після Хрещення; як колись Адам створений невинним і чистим отримав благодать для подальшого морального удосконалення, так і християнин відроджений духовно у таїнстві Хрещення, отримує благодать, особливий дар Св. Духа, для подальшого розвитку свого духовного, морального життя. У житті людини миропомазання буває тільки один раз, як і хрещення.

У сектантів миропомазання немає, бо у них немає Боговстановлених пастирів, а значить, якщо сектанти не отримавши Миропомазання, не мають на собі всієї необхідної для хрещення повноти благодатних Дарів Св. Духа, а без них вони ніколи не подолають гріха, а значить і не спасуться.

Про таїнство Причастя

Причастя – це таїнство, в якому віруючі під видом хліба і вина причащаються істинного тіла і крові Христової для вічного життя.

Це таїнство встановлене Самим Іс. Хр. Перший раз Він його звершив перед самим Своїм стражданнм. Обітниця про це таїнство дана Спасителем у бесіді – про хліб життя:

“Я хліб живий, що з неба зійшов: коли хто споживатиме хліб цей, той повік буде жити. А хліб, що дам Я, то є Тіло Моє, яке Я за життя світу віддам” (Йо. 6:51)

В цих словах Іс. Хр. представляє тіло своє з однієї сторони як викупительну жертву за світ, а з другої – як їжу, що дає життя вічне. Іс. Хр. саме наголошує, що Його слова слід розуміти в буквальному змісті:

“Якщо ви споживати не будете Тіла Сина Людського і пити не будете Крові Його, то у собі ви не будете мати життя. Хто Тіло Моє споживає, та Кров Мою п’є, той має життя вічне – і того Я воскрешу останнього дня… Хто Тіло Моє споживає і Кров Мою п’є, той у Мені перебуває, а Я – у ньому” (Йо. 6:53-57)

Іс. Хр. дав апостолам заповідь завжди звершувати це таїнство:

“Це чиніть на спомин про Мене” (Лк.22:19)

Таїнство Причастя складає головну і істотну частину християнського Богослужіння.

Богослужіння в якому звершується таїнство Причастя називається Літургією. Слово “Літургія” – означає загальне, спільне служіння. Але в особливості назву “літургія” присвоєно Богослужінню в якому звершується таїнство Причастя. Літургія повинна обов’язково звершуватись у храмі і обов’язково при наявності престолу та антимінсу освячених архієреєм.

Храм називається ще Церквою, тому що в ньому для молитви і таїнств збираються віруючі, які складають “Церкву”.

Складається Літургія з трьох основних частин:

1. Проскомідія.

2. Літургія оголошених.

3. Літургія вірних.

1. На проскомідії готується речовина для таїнства. Проскомідія – принесення, так називається перша частина Літургії, від звичаю древніх християн приносити в Церкву хліб і вино для звершення таїнства. З цієї причини і хліб цей називається просфора – приношення. На спогад пророцтв і прообразів, а також подій, що відносяться до Різдва і строждань Іс. Хр., із просфори виймається частина необхідна для звершення таїнства; а також потрібна певна міра вина, з’єднаного з водою, яке виливається у священну посудину (чашу або церк.-слов. – потир), причому священнодіючий згадує всю Церкву, прославляє святих, молиться за живих і померлих, і за тих, що з вірою і усердям принесли приношення.

Хліб для таїнства повинен бути таким, як вимагає саме ім’я хліба, святість таїнства і приклад Іс. Хр. і апостолів, тобто: квасний, чистий і пшеничний. Хліб для таїнства використовується лише один, чому підтвердження слова ап. Павла:

“Один хліб, одне тіло – нас багато, бо ми всі спільники хліба одного” (1 Кор.10:17)

Хліб приготовлений до Причастя називається Агнцем, він являє собою образ страждаючого Ісуса Христа, подібно як у Старому Заповіті являв Його Агнець Пасхальний.

( Що таке Агнець Пасхальний?

( Це агнець, якого ізраїльтяни за повелінням Божим закололи і їли, в пам’ять визволення від загибелі в Єгипті. Ягня заколювали, з нього текла кров і воно померало, так і Іс. Хр. був розп’ятий на Хресті пролив Свою кров і помер. Агнця пасхального їли, — і тіло, — Господа Іс.Хр. ми вкушаємо у св. причасті. Кров агнця визволила від смерті єврейських первенців, тоді як ангел умертвив первенців єгипетських – так і кров Ісуса Христа, що була пролита на хресті і яку ми приймаємо у св. Причасті, спасає нас від смерті вічної, тобто від загибелі в пеклі.

( Чому вино для таїнства причастя з’єднується з водою?

( Це робиться в знак того, що із проколеного ребра Христового витекла кров і вода.

2. Літургією оголошених називається та частина Літургії, в якій віруючі приготоляються до таїнства.

Древні християни назвали її Літургією оголошених, тому що крім охрещених допускались до неї і оголошені, тобто ті, що готувались до Хрещення; в ній їм оголошують, тобто їх навчають, як вони повинні вірити і як жити після Хрещення. До оголошених можуть належати навіть і деякі з охрещених, а саме ті, котрих духовний отець відлучив або не допустив до св. Причастя за якісь тяжкі гріхи. Ця частина Літургії починається Благословенням або прославленням Царства Пресв. Тройці. Літургія оголошених складається із молитов, піснеспівів, читання книг апостольських і Євангелія, а закінчується вона повелінням оголошеним вийти із храму.

3. Літургія вірних – це та частина Літургії, в якій звершується саме таїнство Причастя.

Вона називається так, тому що на ній мають право бути присутніми лише одні вірні, тобто ті, що прийняли св. Хрещення. Найважливішим моментом цієї частини Літургії є виголошення слів священиком, котрі сказав Сам Іс. Хр. при встановленні таїнства:

“Прийміть, споживайте – це є тіло Моє… пийте від неї всі – це є Кров Моя Нового Заповіту” (Мф.26:26-28)

і потім призивання Св. Духа і благословення Дарів, тобто принесених хліба і вина: “І створи хліб цей дорогоцінним Тілом Христа Твого; а те, що в чаші цій – дорогоцінною Кров’ю Христа Твого; перетворивши Духом Твоїм Святим” (Літ. св. Йоана Золотоустого). Це важливо тим, що при цих діях хліб і вино перевтілюються в істинне тіло та істинну кров Г.Н.І.Х. Як саме проходить це перевтілення не може осягнути ніхто – окрім Бога.

Кожен, хто бажає приступити до таїнства причастя повинен випробувати перед Богом Свою совість і очистити її покаянням у гріхах, а цьому сприяє піст і молитва:

“Нехай же людина випробовує себе, і так хай хліб їсть і з чаші п’є. Бо хто їсть і п’є негідно, не розважаючи про тіло, той суд собі їсть і п’є” (1 Кор.11:28-29)

( Яку користь отримує той, хто причащається Тіла і Крові Христових?

( Він більш міцніше поєднується з Самим Іс. Хр. і в Ньому стає причасником вічного життя.

“Хто Тіло Моє споживає і Кров Мою п’є, той в Мені перебуває, а Я в ньому” (Йо. 6:5-6)

“Хто їсть Моє тіло і п’є Мою Кров, той має вічне життя” (Йо. 6:54)

( Як часто потрібно причащатись Св. Тайн?

( Древні християни причащалися кожного дня воскресного. Але із теперішніх християн небагато мають таку чистоту життя, щоб завжди бути готовими до такого великого таїнства. Церква материнським голосом заповідає сповідатися перед духовним отцем і причащатися Тіла і Крові Христових чотири рази на рік, а у крайній потребі – хоч раз в рік. Ті, хто приступає до св. Причастя, і решта віруючих, повинні брати участь у Літургії молитвою, вірою і найбільше безперестанно пригадувати про Господа нашого Іс. Хр., який повеліває чинити це на спомин про Нього (Йо. 22:19).

У Літургії є багато подій, які нагадують нам життя Іс. Хр., Його вчення, страждання, ямерть та воскресіння. А саме:

· вхід з Євангелією спонукає нас до спогадів про Іс. Хр., що явився проповідувати Євангелію. Тому під час читання Євангелії потрібно мати таку увагу та благоговіння, ніби ми бачили і чули самого Г.Н.І.Х.;

· коли звершується вхід з приготовленими Дарами (Великий вхід) слід пригадати хресну дорогу Іс. Хр. на вільне страждання, як жертва на заколення, в той час коли майже 12 легіонів( Ангелів були готові захистити Його, як Царя свого;

· під час самого таїнства, тобто причастя священнослужителів у вівтарі слід пригадувати Тайну Вечерю Самого Іс. Хр. з апостолами, Його страждання, смерть і поховання;

· після причастя священнослужителів відсувається завіса, відкриваються Ц.В. і виносяться Св.Дари – це символізує собою явління Самого Ісуса Христа після воскресіння;

· останнє винесення Св. Дарів до народу, після чого вони заносяться у вівтар – символізує Вознесіння Ісуса Христа на Небо. В істинній Христовій Церкві, таїнство Причастя повинно звершуватись завжди, до Самого пришестя Христового, бо, як говорить ап. Павло:

“Бо кожного разу, як будете їсти цей хліб, та чашу цю пити – смерть Господню звіщаєте, аж поки Він прийде” (1 Кор.11:26)

Таїнства причастя у сектантів немає, тому що у них немає Богопоставлених пастирів, які одні тільки мають владу молитися про перевтілення хліба і вина в істинне Тіло і Кров Спасителя. Без молитви пастирів, хліб і вино завжди будуть залишатись прости хлібом і вином, від яких не буде користі для душі людини.

“Не хлібом єдиним буде жити людина” (Мф.4:4)

Як проста їжа хліб і вино, за словами ап. Павло:

“нас до Бога не зближує: бо коли не їмо, то не втрачаємо нічого, ані коли їмо не набуваємо нічого” (1 Кор.8:8)

( Звідки видно, що тільки одні Богопоставлені пастирі мають право звершувати таїнство перевтілення?

( Це видно зі Слова Божого, де повіствується, що тільки апостолам, а значить і їхнім приємникам – тобто лише пастирям Церкви дарував Господь владу звершувати дане таїнство, коли сказав:

“Це творіть на спомин про Мене” (Лк.22:19)

Та й неможливо допустити, щоб сектантські наставники, не маючи на собі благодаті Св. Духа, могли звершувати найбільше з таїнств – Причастя.

Відступлення Римо-Католицької Церкви у вченні про св. Причастя:

1. Речовина таїнства.

2. Формула освячення.

3. Саме звершеннф Причастя.

1. В Римській Церкві для таїнства Євхаристії (Причастя) використовується прісний хліб (опрісноки – прісний, не квасний хліб. Свято “опрісноків” починалось на другий день Пасхи і продовжувалось разом з Пасхою до 7-ми днів. В продовж цих днів євреям заборонено було приносити до храму нічого заквашеного і навіть вживати його (Вих.12:15-19). Це свято нагадувало євреям про визволення від рабства єгипетського, а з другої сторони, про їх призвання бути вибраним чистим народом, неквасним, святим. Це і підтверджує ап. Павло: 1 Кор.5:8). Але це відступлення, бо спочатку католики разом з православними звершували Причастя на квасному хлібі, і відступлення це суперечить прикладу спасителя і переданню Древньої Церкви.

2. Молитва призивання Св. Духа відсутня. За вченням Рим. Церкви тайнозвершувальними словами являються: “Прийміть, споживайте…” та “Пийте з неї всі…”. Проти цього вчення свідчить приклад Іс. Хр., який раніше чим подати апостолам тіло і кров “вчинив подяку і поблагословив”, тобто звершив молитовно-освячувальну дію. Проти цього вчення тагож свідчать правила Древньо-Вселенської Церкви.

3. а) Миряни в Римській Церкві з XV ст. позбавлені чаші Господньої (тобто причастя св. корві Іс. Хр. Тридентський Собор. див. Догматика); б) з XV ст. ввійшов звичай освячувати один круглий хліб для священика, а для віруючих стали готувати маленькі шматочки (у вигляді копійки)(Облатки, гостії).

Христос вчив, що для вічного життя необхідно причащатись Тіла і Крові Його (Йо. 6:53-54). Апостоли причащали віруючих під обома видами (1 Кор.10:15-16, 21) (11:23-29). Рим. Церква відмінила причастя дітей до певного віку (чи 7 чи 12?).

Про таїнство Покаяння

(Ще одна назва – Сповідь).

У таїнстві Хрещення людина відновлює втрачений союз з Богом, починає нове життя, але сила природженої духовності, звички, умови земного життя знову підштовхують людину на попередній шлях гріха, якщо ця людина настійливо не старається до розвитку і укріплення отриманого через хрещення нового життя. І от для відновлення втраченого, для згрішивших, Господь встановив у Своїй Церкві особливу видиму священнодію – це таїнство покаяння.

Покаяння – це таїнство, в якому той, хто визнає свої гріхи в присутності священика, визнає їх Самому Богові і при видимому прощенні від священика отримує невидиме прощення гріхів своїх від Самого Ісуса Христа.

( Звідки бере початок це таїнство?

( Йоан Хреститель проповіддував хрещення на покаяння – для відпущення гріхів, і ті що приходили до Нього, визнавали свої гріхи. Обітницю про встановлення таїнства покаяння Іс. Хр. дав у словах сказаних ап. Петру:

“Я дам тобі ключі Небесного Царства і що ти на землі зв’яжеш, те буде зв’язане не Небі, і що розв’яжеш на землі буде розв’язане не Небі” (Мф.16:19)

Ця обітниця, дана ап. Петру відноситься і до всіх інших апостолів, а в їхній особі і до всіх пастирів (Мф. 18:18). Після Свого воскресіння Іс. Хр. дійсно подав їм цю владу коли сказав:

“Прийміть Духа Святого! Кому відпустите гріхи – то відпустяться їм, а кому затримаєте – затримається” (Йо. 20:22-23)

Сповідатися потрібно завжди пред прийняттям св. Причастя, тільки діти до семи років приступають до причастя без сповіді. Сповідатись потрібно перед якимось важливими подіями в житті, в день свого народження, молодятам перед шлюбом, перед військом або при поході на війну.

Покаяння складається з двох частин:

1. Внутрішнє визнання своєї провини перед Богом, жалкування, що так зробив, самоосудження і твердого наміру виправити своє життя.

2. Щира сповідь гріхів своїх перед священиком і одержання від нього в імені Божому прощення гріхів.

Одначе й після щирої сповіді не треба забувати своєї вини перед Боом, бо ми гріхами образили Бога. Треба правдиво жалкувати, що ми так зробили, просити у Бога пробачення і силкуватися добрими ділами загладити вину свою, як той Закхей, що казав:

“Якщо я когось чим скривдив, то поверну йому вчетверо”(Лк. 19:8). “Бо скорбота перед Богом незмінно приводить до покаяння на спасіння” (2 Кор.7:10)

“Про Нього (Іс. Хр.) всі пророки свідчать, що кожен, хто увірує в Нього, одержить прощення гріхів іменем Його” (Дії 10:43)

Підготовчими і допоміжними засобами до покаяння є піст і молитва. Іноді буває що внутрішнє розкаяння і самоосуд не заспокоюють сумління грішника і він бажає зовнішньої кари або подвигу, щоб загладити гріх і заспокоїти совість. В такому випадку Св. Церква використовує особливий спосіб для її очищення – епітимію (чи покуту). Під епітимією розуміється заборона або духовне покарання за гріхи. (2 Кор.2:6).

Епітимії бувають двоякими:

1. Деякі благочестиві справи чи справи покаяння. Наприклад: творити милостиню, поклони, молитви, пости.

2. Відлучення від св. Причастя чи навіть від Церкви на певний час.

Ціль епітимії – моральне виправлення.

Про таїнство Священства

Священство – це таїнство, в якому Дух Святий настановляє правильно обраного, достойного кандидита, через святительське рукоположення священнодіяти таїнства й пасти отару Христову.

Священство установлене Богом ще у Старому Заповіті (Лев.8:1-36). Господдь Іс. Хр. встановляючи Новий Заповіт не відмінив священства, лише наповнив його новим змістом, як і сказав:

“Я не прийшов зруйнувати Закон, а виповнити” (Мф.5:17)

і ще після Свого воскресіння Він явився апостолам і сказав:

“Як Отець послав Мене і Я вас посилаю. Сказавши оце, Він дмухнув і говорить до них: прийміть Духа Святого! Кому відпустите гріхи – відпустяться їм, а кому ви затримаєте – то затримаються” (Йо. 20:21-23)

На своє служіння Іс. Хр. спочатку призвав окремих мужів (Андрія, Йоана, Симона, Филипа, Нафанаїла), а потім з числа учнів вибрав 12 мужів, названих апостолами, котрих послав проповідувати, та дав їм владу виганяти бісів, зціляти хвороби. Благодатне освячення Христове повинно було поширюватись не на одних апостолів, а і на їхніх приємників, яких апостоли посвячували благодаттю і владою Христа. Відразу після зшестя на них Св. Духа, св. апостоли, як архієреї, почали виконувати волю Христову: проповідували, хрестили, а потім рукоположили на дияконське служіння сімох мужів, звівши на них Духа Святого через покладання рук. Цим вони поклали початок першого, найнижчого ступеню священства (2 Тим.1:6) Всього у Православній Церкві є три ступені священства:

1. Диякон.

2. Священик (пресвітер).

3. Єпископ.

Диякон лише служить при таїнствах; пресвітер служить та звершує таїнства; а єпископ не тільки звершує таїнства, але і має владу і іншим через рукоположення передавати благодатний дар звешувати таїнства. Про єпископську владу ап. Павло пише до Тита, щоб він:

“…впорядкував недокінчене, та пресвітерів настановив по містах” (Тит.1:5)

“Пильнуйте себе та всієї отари, в якій Дух Святий вас поставив єпископами, щоб пасти Церкву Божу, яку власною кров’ю набув Він” (Дії 20:28)

Пасти Церкву, означає постановляти людей у вірі, благочесті і добрих справах. Після апостолів стали рукополагати їхні наступники одні за одними, і таким чином встановилось апостольське приємство через архієреїв від одного до другого, яке продовжується у Православній Церкві аж до наших днів.

( Чи перебувають сектанти у св. Христовій Церкві?

( Ні, не перебувають. Тому що суспільство сектантів, зовсім не подібне до Церкви заснованої Господом нашим Іс. Хр.

( Звідки це видно?

( В заснованій Спасителем Церкві повинні бути особливі Богом поставлені пастирі (єпископи, пресвітери, диякони), а також благодатні таїнства, в яких віруючі отримують св. дари Св. Духа – а в суспільстві сектантів ні Богопоставлених пастирів, ні св. таїнств немає.

( Чим можна довести, що в заснованій Спасителем Церкві повинні бути Богопоставлені пастирі?

( Це видно з слів св. ап. Павла:

“Він (Бог) постановив одних за апостолів, одних за пророків, інших благовісниками, інших присвітерами і вчителями, для вдосконалення святих на діло служби, на будування Христового тіла” (Еф.4:11-12)

( Як відрізнити істинного пастиря Церкви, від неправдивого?

( Істинний пастир має на собі благодать Св. Духа і під керівництвом благодаті Божої пасе стадо Христове. Цю істину засвідчив ап. Павло в промові до ефеських пастирів:

“Пильнуйте себе та всієї отари, в якій Дух Святий вас поставив єпископами, щоб пасти Церкву Божу, яку власною кров’ю набув Він” (Дії 20:28)

( Як взнати чи є на пастирі благодать Св. Духа?

( Якщо пастир отримує освячення від єпископа, який веде своє приємство від апостолів, то на такому пастирі є благодать Св. Духа; всі ж пастирі, які не ведуть свого приємства від апостолів і благодаті на собі не мають і є неправдиві пастирі.

( Чому саме цим способом пізнається законність пастиря?

( Тому, що Господь після Свого Вознесіння на небо, зіслав Св. Духа не на всіх людей, а лише на апостолів і передана ними благодать своїм приємникам – пастирям Церкви, дійшла і до наших днів і буде існувати на них до кінця світу.

Із цього зрозуміло, що якщо благодать Божа передається тільки через приємство пастирів Церкви, то і перебуває лише на тих пастирях, які ведуть своє приємство від апостолів.

Про таїнство Шлюбу

Шлюб – це таїнство, в якому ті, що одружуються при добровільній обіцянці вірності одне одному перед священиком і Церквою, благословляються на подружнє співжиття на зразок союзу Христа з Церквою і їм випрошується благодать чистої однодушності для благословенного породження й християнського виховання дітей.

Першим шлюбом був шлюб прабатьків Адама і Єви в раю.

“Не добре бути чоловікові самому: сотворимо йому помічника, подібного до нього” (Бут.2:18)

і створив Бого жінку Адамові і дав їм благословіння і сказав: “Розмножуйтесь і насаджуйте землю”, таким чином перший шлюб поблагословив Сам Господь Бог. Він також вказав, для якої мети встановлено шлюб, а саме: “щоб чоловік і жінка були помічниками один-одному, і щоб через шлюб люди розмножувались на землі”. Христос Спаситель підтвердив святість шлюбу, коли сказав фарисеям:

“Покине чоловік батька і матір свою, пристане до жони своєї і будуть удвох одне тіло, і що Бог з’днав, люди нехай не розлучають” (Мф.19:5-6)

Господь Сам був присутній на весіллі в Кані Галилейській, де створив Своє перше чудо. Шлюб тоді є законним, коли він освячений Церквою. Без того немає шлюбу, а лише беззаконня співжиття.

Подружнє життя – це велика святиня перед Богом, чесне подружжя і ложе непорочне. За велику вірність Господь нагороджує щастям у дітях, і навпаки -–зрада подружжя дуже гнівить Бога. Найтяжчий стертний гріх – це перелюбство: апостоли твердо зазначають, що перелюбники, зрадники, розпусники Царства Божого осягнути не можуть (Еф.5:5), а у Старому Заповіті за подружню зраду побивали камінням.

( Чи всім потрібно вступати у шлюб?

( Ні, не всім. Дівство краще одруження, якщо хто може в чистоті зберегти його. Саме про це Іс. Хр. сказав:

“Це слово вміщують не всі, але ті кому дано… хто може вмістити нехай вмістить” (Мф.19:11-12)

Ап. Павло каже:

“Неодружений про речі Господні клопочеться, як догодити Богові, а одружений – про речі життєві, як догодити дружині”

“Хто віддає свою дівчину заміж добре робить, а той хто не віддає, робить краще” (1 Кор.7:32-33, 38)

Про таїнство Оливопомазання (Єлеопомазання)

Єлеопомазання — це таїнство, в якому при помазанні тіла овсвяченим єлеєм призивається на хворго Божа благодать для вздоровлення від немочі духовної та тілесної.

Початок таїнство бере з часів апостольських, коли апостоли отримали владу від Ісуса Христа:

“намащувати хворих оливою і вздоровляти” (Мр.6:13)

Апостоли передали це таїнство священнослужителям Церкви, що видно з слів ап.Якова:

“Чи хворіє хто з вас? Хай покличе пресвітерів церковних і над ним хай помоляться, намастивши його оливою в Господднє ім’я і молитва віри вздоровить недужого і Господь його підійме, а коли він гріхи був вчинив, то вони йому простяться!” (Як.5:14-15)

Це таїнство звершується над хворими — для зцілення хвороб і прощення гріхів.

При звершенні таїнства єлеопомазання священик молиться про прощення гріхів і про зцілення хворого, і ми бачимо слідуючі обряди:

1. Обряд помазання єлеєм з червоним вином.

2. Обряд покладення Євангелії текстом на голову хворому.

( Яке завдання має обряд помазання хворого 7 раз єлеєм з з’єднаним червоним вином?

( Це робиться подібно тому, як лікував побитого розбійниками милосердний самарянин (з притчі). Помазують сім раз по числу дарів Св.Дарів, благодать Якого призивається для зцілення хворого.

( Яке завдання має обряд покладення Євангелії текстом на голову?

( Це якби покладення руки Самого Спасителя. Подібним чином Він неоднороазово зціляв хворих під час Свого земного життя.

Самим важливим у таїнстві — є помазання хворого освченим єлеєм при особливій молитві: “Отче Святий, Лікарю душ і тіл...” про його зцілення.

( Чи повторюється це таїнство?

( Єлеопомазання, як лікування може повторюватись кожен раз, коли людина важко захворіє.

Якщо не завжди вдається вилікувати тілесну хворобу, то завжди хворий зціляється від хвороби душевної.

18. Про одинадцятий член Символа Віри

“Чекаю воскресіння мертвих…”

Воскресіння мертвих, якого ми чекаємо – це дія всемогутності Божої, по якій всі тіла померлих людей з’єднаються знову з їхніми душами, оживуть і будуть духовними та безсмертними:

“Сіється тіло звичайне, встає тіло духовне” (1 Кор.15:44)

“Мусить бо тління оце зодягнутись в нетління, а смертне – в безсмертне”.

( Як воскресне тіло, коли воно зотліло і розсипалось в землі?

( Оскільки Бог із землі створив тіло спочатку, то також може відновити тіло, що розсипалось в землі. Ап. Павло пояснює це на прикладі посіяного зерна, що зотліває в землі, але з якого виростає трава чи дерево:

“Те, що Ти сієш, не оживе, якщо не вмре” (1 Кор.15:36)

( Чи всі воскреснуть?

( Воскреснуть всі померлі, а у тих, які до часу загального воскресіння залишаться живими, теперішні грубі тіла миттєво переміняться і стануть духовними і безсмертними:

“Не всі ми вмремо, але всі перемінимося дуже швидко, в миттєвості ока, при останній трубі, затрубить бо, і мертві оживуть, а ми перемінимося” (1 Кор.15:51-52)

Воскресіння мертвих буде прикінці цього видимого світу. Цей тлінний світ закінчиться тим, що переміниться у нетлінний.

“Саме творіння визволиться з неволі тління для волі слави дітей Божих” (Рим.8:21)

Бо

“нового неба і нової землі ми по Його (Божому) обітуванню чекаємо, на яких правда живе” (2 Петр.3:13)

Світ переміниться за посередництвом вогню:

“Теперішні небеса і земля, що утримуються тим же Словом (Божим), зберігаються для вогню на день суду й загибелі нечестивих людей” (2 Петр.3:7)

( В якому стані знаходяться душі померлих до всезагального воскресіння?

( Душі праведних перебувають у сяйві Божому, спокої і радості та очікуванні святого блаженства, а душі грішників – в протилежному цьому стані. Душі праведних не відчувають зразу ж після смерті повного блаженства. Повністю отримати нагороди за справи, предоприділено людині після воскресіння тіла і останнього суду Божого. Ап. Павло говорить:

“тепер готується мені вінець правди, якого дасть мені Господь, Праведний Суддя, в той день, і не тільки мені, а й усім, хто полюбив явління його” (2 Тим.4:8)

“бо всім належить явитися перед судищем Христовим, щоб одержав кожний за те, що в тілі содіяв, чи добре, чи зле” (2 Кор.5:10)

Очікування в блаженстві раніше останнього Суду Божого приписується їм за свідченням самого Іс. Хр., який говорив у притчі, що праведний Лазар був зразу ж по смерті віднесений на лоно Авраамове (Лк.16:22).

Про душі людей, які померли з вірою, але не встигли принести плоди гідні покаяння слід відмітити, що їм для досягнення (вічного) блаженного воскресіння можуть допомогти: молитви за них, особливо які поєднуються з безкровною жертвою Тіла і Крові Господніх, і добрі справи, вірою звершені в пам’ять про них. Це вчення основане на постійному переданні Кафоличної (Вселенської) Церкви, початки якого видно, ще з старозаповітньої Церкви. Так напр. Юда Маковей приніс жертву за загиблих воїнів (2 Мак.12:43). Молитва за померлих завжди є невід’ємною частиною Божественної Літургії.

Св. Кирило Єрусалимський говорив, що: “велика буде користь душам, за котрих возноситься молитва, в той час, як звершується свята і страшна жертва” (Повчання 5, р. 9).

Св. Василій Великий говорить в молитвах П’ятидесятниці, що Господь приймає від нас молитовні прохання і жертви за тих, що перебувають у пеклі, з надією для них миру, послаблення і волі.

19. Про дванадцятий член Символа Віри

“…і життя майбутнього віку. Амінь.”

( Що таке життя майбутнього віку?

( Це життя, яке почнеться після воскресіння мертвих і всезагального Суду Христового. Це життя для віруючих, люблячих Бога і роблячих добро буде настільки блаженним, що зараз ми цього блаженства і уявити не можемо.

“Ще не відкрилося, що ми будемо” – каже ап. Йоан Богослов (1 Йо. 3:2)

“Я знаю чоловіка у Христі, що взятий був до Раю, і чув він слова невимовні, що не можна людині їх висловити” (2 Кор.12:2-4)

Це блаженство буде від того, що вони (всі праведники, святі) будуть бачити Бога у світлі і славі і від поєднання з Ним.

“Отож тепер ми бачимо наче в дзеркалі, в загадці, а тоді побачимо лицем до лиця; Тепер пізнаю тільки дещо, а тоді пізнаю, так, як себе знаю” (1 Кор.13:12)

“Тоді праведники мов сонце засяяють у Церкві Свого Отця” (Мф.13:45)

і

“Буде Бог все у всьому” (1 Кор.15:28)

( Чи буде тіло брати участь у блаженстві душі?

( Так, воно буде прославлене світлом Божим, подібно як тіло Ісуса Христа під час Його преображення на горі.

“Сієтться без честі (кладеться в землю), а встає у славі. Сіється (ховається) тіло звичайне (матеріальне), а встає тіло духовне” (1 Кор.15:43-44)

“Як носили ми образ земного (Адама), так будемо носити й образ небесного” (Г.Н.І.Х.) (1 Кор.15:49)

( Чи всі будуть у однаковому блаженстві?

( Ні. Будуть різні ступені блаженства по мірі того, хто тут на землі вдосконалювався у вірі, любові та добрих справах:

“Інша слава сонцю, інша слава місяцю, інша слава зорям, бо й зоря від зорі відрізняється у славі. Так і воскресіння мертвих” (1 Кор.15:41-42).

( Що чекає на невіруючих і беззаконників? Що з ними буде?

( Вони будуть віддані вічній смерті, або інакше кажучи: вічному вогню, вічним мукам разом з дияволом.

“А хто не знайшовся записаний у книзі Життя, той укинений буде у озеро огненне” (Апок.20:15)

“Ідіть від Мене прокляті у вічний вогонь, що дияволові і його ангелам приготовлений” (Мф.25:41)

“І ці підуть на вічні муки, а праведники в життя вічне” (Мф.25:46)

“Краще тобі однооким увійти в Царство Боже, ніж з двома очима бути вкинутим до гієни, де їхній червяк не вмирає і не гасне вогонь” (Мф.9:47-49), (Іс.66:24)

( Чому так суворо буде вчинено з грішниками?

( Не тому, що Бог хотів їх загибелі, але вони самі “гинуть, бо любові та правди вони не прийняли, щоб їм спастись” (2 Сол.2:10).

( Яку користь можуть принести роздуми про смерть, про воскресіння, про останній суд, про вічне блаженство та вічні муки?

( Ці роздуми допомагають нам: утримуватись від гріха і відрікатись від пристрастей до земних речей, утішають в нестачі земних благ, спонукають утримувати в чистоті душу і тіло, жити для Бога і для вічності і таким чином досягнути вічного спасіння.

“Амінь” (істинно так). Цим словом, мовби печаттю стверджується все сказане у Символі Віри, як незмінна істина.

ЧАСТИНА ІІ. ПРО НАДІЮ

Крім віри в Бога, для досягнення вічного спасіння, людині ще потрібна християнська надія.

Християнська надія – це заспокоєння серця в Бозі з певністю, що Він безперестанно турбується про нас і наше спасіння, дасть нам усе необхідне до життя і обітоване блаженство, якщо ми будемо виконувати заповіді Його.

“Господь Ісус Христос – надія наша” (1 Тим.1:1)

“Цілком покладайтеся на подану нам благодать явленням Ісуса Христа” (1 Петр.1:13)

Надія християнська полягає в тому, що істинний християнин не надіється на свою силу, або мудрість, чи багатство і не на сильних віку цього, а на Бога, що підводить мертвих (2 Кор.1:9).

Способами здобуття спасительної надії є:

1. Молитва. Бо нащо б і молитися, коли б не було надії, що Господь задовольнить те, чого просимо? А Він сказав:

“Коли чого просите у Отця в ім’я Моє, Я задовольню, щоб прославився Отець у Сині” (Йо. 14:13)

2. Вчення про небесне блаженство і слідування за тим вченням.

20. Про молитву

Про те, що молитва є способом для набуття спасительної надії є свідчення Св. Письма, де Сам Ісус Христос з молитвою поєднує надію отримати бажане:

“І все, що попросите в Моє ім’я, те вчиню, щоб Отець у Сині прославився” (Йо. 14:13)

( Що таке молитва?

( Молитва – це таке виявлення наших почуттів, бажань, настроїв, така бесіда нашої душі з Богом, коли ми або прославляємо Його за ласку, або просимо у Бога чогось, або ж дякуємо Йому за отримані ласки та добродійства. Тобто – це підношення розуму і серця людини до Бога, яке виявляється через благоговійне слово людини доБога.

( Що повинен робити християнин підносячи розум і серце до Бога?

( По-перше прославляти Бога за Його Всемогутність, мудрість, любов до нас і ласку, тобто за Його Божественну досконалість.

По-друге, дякувати Богові за Його милості до нас.

По-третє, просити у Бога всього необхідного до життя.

Відповідно до цього, молитви наші поділяються на три головних види:

1. Хвальні (прославлення).

2. Подячні молитви.

3. Прохальні молитви.

( Чи можна молитись без слів?

( Можна, і розумом і серцем. Так наприклад молився Мойсей перед переходом через Червоне море (Вих.14:15). Така молитва називається духовною, розумовою і сердечною, тобто – внутрішньою молитвою.

А молитва, що виявляється словом та іншими зовнішніми ознаками (словом, хрестимось, поклонами) – називається зовнішньою (усною).

( Чи може бути зовнішня молитва без внутрішньої?

( Може, коли ми шепочемо слова, автоматично читаємо молитви без усердя, і думаємо про щось житейське.

( Чи достатньо однієї зовнішньої молитви для отримання благодаті?

( Одна лише зовнішня молитва (без внутрішньої), коли людина механічно вимовляє слова молитви і не бере участі в молитві розумом і серцем – не тільки не достатня, для отримання ласки від Бога, але навпаки стає для Нього образливою:

“Люди ці наближаються до Мене устами своїми і шанують Мене язиком, а серце їх далеко від Мене – даремно шанують Мене” (Мф.15:8-9)

( Чи достатньо однієї внутрішньої молитви без зовнішньої?

( Безкорисно запитувати про це, бо Бог створив людину з душі і тіла і так само безкорисно запитувати про те, чи недостатньо однієї внутрішньої молитви без зовнішньої. Маючи душу і тіло ми повинні

“прославляти Бога в тілах наших і душах наших, бо Божі вони” (1 Кор.6:20)

Сам Ісус Христос, що був духовним у вищій мірі, молитву свою до Отця Небесного виявляв і словами і побожними рухами тіла, піднесенням очей вгору, схиленням колін і лиця до землі. Він же сказав:

“з повноти бо серця уста промовляють” (Мф.12:34)

вказуючи цим на те, що глибокі почуття душі вимагають відповідного виразу.

21. Про Молитву Господню

Загально-християнською молитвою і зразком (взірцем) для всіх молитов є Молитва Господня, котрої Господь Ісус Христос навчив апостолів, і котру апостоли передали всім віруючим. Вона охоплює все те , чого ми потребуємо в нашому духовному і тілесному житті.

Щоб зручніше розглянути молитву Господню, її можна розділити на: призвання, сім прохань і славослів’я.

Отче наш, що (Ти) є на небесах!

1. Нехай святиться ім’я Твоє.

2. Нехай прийде царство Твоє.

3. Нехай буде воля Твоя, як на небі так і на землі.

4. Хліб наш щоденний дай нам сьогодні.

5. І прости нам провини наші, як і ми прощаємо винуватцям нашим.

6. І не введи нас у спокусу.

7. Але визволи нас від лукавого.

Бо твоє є царство і сила і слава (Отця і Сина і Святого Духа, нині і повсякчас і) навіки вічні. Амінь (Мф.6:9-13).

22. Про Призивання

“Отче наш, що (Ти) є на небесах!”

Цими словами Господь навчає нас, що ми є всиновлені Йому через віру в Єдиного Сина Його – Г.Н.І.Х.; навчає, що Отець наш Небесний істинно перебуває на небесах і чує наші молитви, а ми у своїх молитвах переносимось духовно до небесного й Божественного, лишивши все тлінне земне. Святий ап. Йоан каже:

“Тим, що прийняли його (Іс. Хр.) і повірили в ім’я Його. Він дав силу дітьми Божими бути” (Йо. 1:12)

Сказав Господь у Старому Заповіті:

“Оселюся в них… і буду їм Отцем, а вони будуть мені синами і дочками” (Єрем.3:19; Ос.1:10)

( Чи завжди потрібно говорити “Отче наш”, хоч хто молиться на одинці?

( Завжди, тому що за християнським братолюбством потрібно просити в Бога ласки і щедрот, як для себе, так і для всіх. Цим Він навчає, щоб завжди всі молились за всіх.

23. Про перше прохання

“Нехай святиться ім’я Твоє…”

Ім’я Господнє без сумніву святе саме в Собі:

“Його ім’я святе” (Лк.1:49)

( Як же може воно ще святитися?

( Воно може святитися в людях, тобто в них може явитись вічна святість його. Тобто:

по-перше, коли ми маючи в думках і серцях ім’я Боже живемо так, як вимагає Його святість, то таким життям прославляємо Бога;

по-друге, коли інші дивлячись на наше праведне життя — прославляють Бога.

“Отак ваше світло нехай світить перед людьми, щоб вони бачили добрі діла ваші, та прославляли Отця вашого, що є на небесах” (Мф.5:16)

24. Про друге прохання

“Нехай прийде Царство Твоє…”

Цими словами Господь навчає нас молитись про Царство Благодаті Божої, що виявляється “в праведності, у згоді та радості у Святому Дусі” (Рим.14:17)

щоб над нами у всьому царював Господь, а не ворог наш – диявол. Тому коли кажемо “нехай прийде царство Твоє”, то просимо Бога, щоб скерував серцях наші до заповітів його, зміцнив любов до них, очистив від поганих звичок і допоміг осягнути добре, праведне і богоугодне життя.

“Царство Боже не приходить помітним (видимим) чином, і не скажуть, що воно тут або там, бо воно в середині вас”. (Лк.17:20-21)

Отож Царство Боже починається в серці кожної людини тоді, коли вона починає жити по заповідях Божих, коли з серця її починає виходити тільки добро, правда, милосердя, любов до ближнього. Для праведників це царство вже прийшло, бо вони всюди сіють добро, як сонце ясне проміння, а грішники не знають його, бо ними керує воля гріха.

( Чи може християнин просити ще чогось під іменем Царства Божого?

( Може просити ще Царства слави, тобто абсолютного блаженства віруючих, яке починається для кожного праведника після тілесної смерті. ап. Павло каже:

“Маю бажання розв’язатись (від тіла) і з Христом перебувати” (Фил.1:23)

25. Про третє прохання

“Нехай буде воля Твоя, як на небі так і наземлі…”

( Що означає прохання: “нехай буде воля Твоя…?”

( Цим слід просити Отця Небесного, щоб не наша можливо і грішна воля була, а Його свята воля, яка завжди скеровує нас на добре. Сам Ісус Христос предвічний Син Божий перед своїми стражданнями навіть не помислив поставити свою волю вище волі Отця Свого Небесного. Хоч і жахався і смертельно тужив, але сказав:

“Не Моя, а Твоя воля нехай буде” (Лк.22:42)

( Чому потрібно цього просити?

( Тому, що ми часто грішимо в наших бажаннях, а Бог безгрішний. І набагато більше, ніж ми самі, бажає нам всякого добра і завжди готовий його дарувати, якщо цьому не перешкоджає наше свавілля і впертість.

“Йому, що діючою в нас силою може багато більше зробити ніж те, чого ми просимо чи помишляємо, йому слава у Церкві через Ісуса Христа навіки вічні” (Еф.3:20-21)

( Чому ми просимо волі Божої на землі так, як на Небі?

( Тому що на Небі св. ангели і блаженні люди, всі без винятку, завжди і у всьому виконують волю Божу.

26. Про четверте прохання

“Хліб наш насущний дай нам сьогодні…”

В цьому проханні ми просимо необхідну поживу душі і тіла, для нашого існування на сьогоднішній день у Господі.

( З якими думками потрібно приносити Богу прохання про “хліб насущний”?

( Згідно з навчанням Ісуса Хр. ми мусимо просити тільки насущного хліба, тобто дійсно необхідного для існування, так само як необхідної одежі і помешкання. А що понад це, що служить не тільки для задоволення насущних потреб, скільки для приємностей – те віддати на ласку Божу, і якщо отримаємо – дякувати Богові; якщо ж не отримаємо – то не турбуватись, особливо ж не заздрити іншим, якщо вони отримують більше, і не нарікати за це на Бога.

Людина складається з тіла і з нематеріальної душі. Для тіла потрібна фізична пожива, а для душі – духовна, Духовна пожива – любов до Слова Божого, до Св. Письма, а також Тіло і Кров Христові.

У цьому проханні молитви Господньої, ми просимо про благодать Божу, яка б укріпляла та скеровувала наше життя по законах Божих.

“Не хлібом єдиним буде жити людина, а всяким словом, що виходить з уст Божих” (Мф.4:4)

“Бо тіло моє – то правдиво пожива, Моя ж Кров – то правдиво пиття” (Йо. 6:55)

27. Про п’яте прохання

“І прости нам провини наші, як і ми прощаємо винуватцям нашим”.

У молитві Господній під словами “провини наші” слід розуміти наші гріхи.

( Чому гріхи називаються провинами?

( Тому що, ми все отримали від Бога, і повинні все віддати Богові, тобто все підкорити Його волі і законові, і якщо ж не виконуємо цього, тоді залишаємось винуватцями перед Його правосуддям.

( Хто є нашими “винуватцями”?

( Це ті із наших ближніх, котрі не виконують обов’язків по відношенню до нас за законом Божим. Наприклад: ображають, обмовляють, обманюють нас.., тобто замість любові виявляють ворожість.

Отримати прощення наших гріхів ми можемо за посередництвом Ісуса Христа:

“Один бо є Бог, і один посередник між Богом і людьми, людина Ісус Христос, що дав був Самого Себе за викуп за всіх” (1 Тим.2:5-6)

Однак, якщо ми самі звертаємось до Бога і просимо прощення наших гріхів, але не бажаємо прощати нашим винуватцям, то тим самим ми віддаляємо від себе доброту і милосердя Боже і тому не можемо отримати прощення наших власних гріхів:

“Бо коли ви простите людям провини їхні, то простить і вам ваш Отець Небесний; а коли ви не будете людям прощати, той Отець ваш, не простить вам ваших провин” (Мф.6:14-15)

Стаючи на молитву, перш за все потрібно простити в душі своїй тим, хто нас скривдив.

“Коли стаєте і молитесь, прощайте, коли що на кого маєте, щоб і Отець ваш Небесний простив вам гріхи ваші” (Мк.11:25)

( Як багато ми повинні прощати?

( Св. ап. Петро запитав Спасителя: “Скільки разів можна прощати братові моєму? Чи можна до 7 раз? Христос відповів: “Не до 7 раз, а 77 роз по сім” (Мф. 18:21-22). Тобто завжди прощати. Бо буває людина мимоволі, несвідомо ображає, а потім жаліє за скоєне. Простивши ми вже не ображаємо взаємно, не мстимось, не збільшуємо ворожнечі. Господь не мстився за Себе, коли злословили його, не зловловив взаємно, не загрожував а страждав і все передавав Судді Праведному (1 Петр. 2:23). Він молився за розпинателів Своїх:

“Отче прости їм, бо вони не знають, що роблять” (Лк.23:34)

Вчив Він і нас:

“Моліться за тих, хто вас переслідує” (Мф.5:44)

“Не мстіть самі, а все передавайте на Суд Божий, бо написано: “Мені – Помста, Я віддам” (Рим.12:19 – Второз.32:35)

“Гнівайтесь та не грішіть, нехай не зайде сонце у гніві вашому, не давайте місця дияволові” (Еф.4:26)

“Перше примирись з братом своїм, тоді приходь і принеси дар твій до вівтаря” (Мф.5:23-24)

Якщо ж брат десь далеко, то потрібно простити йому в душі своїй перед Всевишнім Богом. Брат – це кожна людина, що навколо нас, а особливо віруючі.

“Коли можливо, якщо це залежить від вас – живіть у мирі з усіма людьми” (Рим.12:18)

28. Про шосте прохання

“І не введи нас у спокусу”.

Під поняттям спокуси у Молитві Господній слід розуміти такий збіг обставин, при котрому виникає небезпека втратити віру, або впасти у важкий гріх.

Цим проханням ми звертаємось до Отця Небесного щоб не вводив нас у спокусу (випробовування) і не допутив диявола спокушати нас до гріха. А коли б таке сталося, то щоб дав силу терпеливо переносити випробовування і встояти проти спокус диявола.

Спокуси по їх характеру можна поділити на дві групи:

1. Випробовування від Бога, які посилаються на добро.

2. Спокуси від диявола, що робляться на зло.

Св. ап. Яків говорить:

“…Бог не може бути спокушуваний злом, і сам Він не спокушає нікого (злом)” (Як.1:13)

Випробовування від Бога

Випробовування посилаються тоді, коли Богові угодно:

· випробувати віру і покірливість волі Божій;

· навернути чи обновити віру в людей, що знехтували нею;

· прикладом віри і надії однієї людини зміцнити віру інших.

(Свідчення про це знаходимо в Св. П. і переказах.

Напр. авраам і Сара; і інші. Нагадайте Буття розд. 12, 13, 21, 22). Св. ап. Петро навчає:

“Улюблені, вогненної спокуси, що на випробування вам посилається, не бтроніться, ніби чогось для вас чужого…” (1 Петр.4:12)

Отже Господь навчає нас просити, щоб Бог випробовував нас по мірі наших сил і можливостей та допоміг терпеливо переносити випробування.

Спокуси від диявола

Вони скеровані на зло і гріх. Цих спокус потрібно остерігатись і ніколи не йти на приманку, бо гріх завжди привабливий і солодкий на зовні, але гіркий та отруйний всередині. Гріх небезпечний, він може зруйнувати віру і схилити до беззаконня. Св. ап. Петро застерігає нас:

“ваш супротивник – диявол, ходить ричучи як лев, шукаючи кого пожерти” (1 Петр.5:8)

Диявол – ворог Бога і людей. Він діє через наше тіло, розпалюючи в ньому різні пристрасті, затемняючи розум і свідомість. Він діє через недобрих людей, які легко піддаються йому. Іноді діє і сам безпосередньо, скеровуючи наші помисли на лукаве, або зневагу Бога.

Диявол намовив ангелів не коритись волі Божій, він спокусив Єву, щоб вона з’їла заборонений овоч, потім Каїна (сина Адама і Єви), щоб він убив свого брата Авеля, диявол намагався спокусити Самого Ісуса Христа, він знав, що Христос Син Божий, знав для чого Він прийшов на землю, тому переслідував Його (Мф.4:1-11).

Подібні спокуси терпів і праведний багатостраждальний Йов. Але за свою непохитну віру Господь повернув йому здоров’я і в два рази більше майна ніж те, що він загубив.

Спокуси диявола продовжуються і триватимуть до часу другого пришестя Господа Ісуса Христа.

29. Про сьоме прохання

“Але визволи нас від лукавого”.

В цьому проханні ми просимо про позбавлення від лукавого‚ тобто від диявола і взагалі від усякого зла‚ яке може спіткати нас на світі‚ котрий від часу першого гріха “весь у злі лежить” (1 Ів. 5:19) особливо від зла гріха і від лукавих навіювань і намовлень духа злоби — тобто диявола.

30. Про Славослів’я

До молитви Господньої додається висловлення: “Бо Твоє є Царство і Сила і Слава на віки. Амінь”. Це славослів’я поєднується з молитвою для того‚ щоб:

· коли ми просимо у Бога ласки‚ одночасно віддавали Йому справедливу пошану;

· думкою про Його вічне Царство і силу і славу ми ще більше утверджувались в надії‚ що Він дасть нам те‚ чого просимо‚ тому що це є у Його владі і відноситься до Його слави.

“Амінь” — вказує‚ що молитва виголошується з вірою і без жодного сумніву‚ як навчає ап. Яків:

“Коли щось потрібно кому‚ нехай просить у Бога‚ що всім дає без докору‚ і Він дасть йому. Нехай просить з вірою‚ не сумніваючись‚ бо хто сумнівається‚ той подібний до морської хвилі‚ яку піднімає вітер і роздуває” (Як.1:5-6)

31. Вчення про Блаженство

Людина створена Богом спочатку блаженного і для блаженства‚ причому вічного. Але гріх ввійшовши у світ‚ тобто в усіх людей‚ зруйнував блаженство людей‚ і з тих пір вони підпали прокляттю‚ різним скорботам‚ напастям‚ хворобам і накінець смерті — тимчасовій і вічній. Тільки безкінечна любов Бога-Творця до свого створіння могла знову найти засіб відновити його і відкрити зворотній шлях до втраченого блаженства. Цим засобом для відновлення стану блаженства у людини що згрішила є: втілення‚ життя серед людей‚ Божественне вчення і чудеса‚ страждання‚ хресна смерть і воскресіння з мертвих Сина Божого Г.Н.І.Х.; а зворотній шлях до блаженства — послідування його вченню‚ життю‚ участь в Його таїнствах і послух законним пастирям і вчителям Церкви. Іншого шляху до блаженства немає‚ як говорить Сам Христос:

“Я дорога і правда і життя. До Отця не приходить ніхто‚ якщо не через Мене” (Ів.14:6)

“Я двері — коли хто через Мене ввійде — спасеться” (Ів.10:9)

Г.Н.І.Х. одного разу так сказав:

“Що ви звете Мене: Господи‚ Господи‚ а не робите так‚ як Я кажу вам?” (Лк.6:46)

“Не всякий‚ хто каже Господи‚ Господи ввійде в Царство Небесне‚ а той‚ хто виконує волю Отця Мого Небесного” (Мф.7:21)

З цих слів стає зрозуміло‚ що самої молитви не досить‚ щоб стати угодним Богові і спільником Царства Небесного. До молитви потрібно ще додати добрі діла — виконування заповідей Божих‚ котрі зміцнюють надію на спасіння. І ось Господь показує нам‚ так би мовити устиновчі засади‚ з яких виходять оті добрі діла. Він дає нам дев’ять заповідей блаженства‚ а саме:

1. Блаженні убогі духом‚ бо таких є Царство Небесне.

2. Блаженні ті‚ що плачуть‚ бо вони втішаться.

3. Блаженні тихі‚ бо вони осягнуть землю.

4. Блаженні голодні та жадні на правду‚ бо вони наситяться.

5. Блаженні милостиві‚ бо вони помилувані будуть.

6. Блаженні чисті серцем‚ бо вони Бога побачать.

7. Блаженні миротворці‚ бо вони синами Божими назвуться.

8. Блаженні вигнані за правду‚ бо таких є Царство Небесне.

9. Блаженні ви‚ коли вас ганьбитимуть і гнатимуть та ширитимуть про вас усяку лиху славу неправдиво Мене ради.

Радуйтеся і веселіться‚ бо велика нагорода вам на Небесах. (Мф.5:3-12).

1. Блаженні убогі духом‚ бо таких є Царство Небесне

У слові “блаженні” розуміємо дві сторони.

1. Блаженні щасливі в собі тим‚ що осягнуть Царство Небесне з вічного радістю та втіхою.

2. Їх ублажить Господь‚ похвалить приласкає‚ обдарує славою; їх ублажать і ангели та святі‚ їх ублажатиме і Церква Христова на землі.

( Що значить бути убогим духом?

( Бути убогим духом значить бути завжди переконаним‚ що наш розум‚ наша мудрість‚ наші сили перед Богм нічого не варті. Що ми нічого свого не маємо‚ а маємо лиш те‚ що дає нам Господь; а тагож‚ що своїми силами ми нічого доброго не можемо зробити‚ якщо Господь не допоможе нам своєю благодаттю. Отже‚ треба не покладатися на себе‚ а у всьому вдаватися до милосердя Божого. Убогість духовну св.Йоан Золотоустий називає смиренномудрістю (15 бесіда на Єв. Мф.).

( Чи можуть багаті бути убогими духом?

( Убогість духу не залежить від маєтків‚ від матеріального багатства. Не залежить вона тагож від високої освіти людини або доброї земної слави. Тому і багаті можуть бути убогі духом‚ якщо усвідомлять‚ що багатство‚ якщо воно нажите правдою не є нашою власністю‚ — це дар Божий‚ який дається нам тимчасово‚ бо Господь зубожує і збагачує‚ понижує і підносить (1 Кн. Царств 2.7)​. Тому на матеріальні блага слід дивитися‚ як на тлінні‚ скороминучі. На них не можна покладатись і віддавати їм свого серця‚ вони не замінять благ духовних.

“Бо яка користь людині‚ коли вона і весь світ пригорне‚ а душу свою занапастить? Або який викуп дасть людина за душу свою?” (Мф.16:26)

( Чи може убогість тілесна служити для удосконалення убогості духовної?

( Якщо християнин ради Бога бере на себе подвиг матеріальний‚ то це може сприяти убогості духовній‚ як і взагалі‚ моральній вдосконалості людини. Сам Христос сказав одному багатому юнакові:

“Коли хочеш досконалим бути‚ піди продай майно твоє‚ роздай убогим і будеш мати скарб на небесах. Приходь і йди за мною” (Мф.19:21)

Убогим духом Господь обіцяє Царство Небесне‚ котре в цьому житті їм належить внутрішньо і започатковується через віру і надію; а в прийдешньому житті їх віра і надія отримують своє забуття‚ і вони візьмуть участь у предвічному блаженстві праведників.

2. Блаженні ті‚ що плачуть‚ бо вони втішаться

Під поняттям “плачуть” слід розуміти печаль і скорботу серця‚ а також дійсні сльози з того приводу‚ що ми недостатньо і не гідно служимо Господу і навіть заслуговуємо на гнів Його нашими гріхами. Але плач і скорбота у людей виникає з різних причин і плаче багатий‚ коли втрачає свої багатства; скорбота охоплює відданого задоволенням і утіхам світу‚ коли вони віднімаються в нього; печалиться заздрісний‚ коли бачить щастя свого ближнього; сумує злобний‚ коли не може помститись своєму ворогові‚ але не таких ублажає Господь. Плачучі і сумуючі про земне‚ не тільки не заслуговують блаженства‚ а навпаки заслуговують осудження. Бо плач і скорбота людей про предмети земні‚ ясно показують‚ що  люди приковані до землі всією сутністю своєю‚ вони не знають інших благ‚ крім благ земних‚ інших потреб‚ крім тілесних‚ — вони далекі від життя Божого і Святого‚ істинно християнського. Причому плачучі про предмети земні‚ якщо не знаходять для себе утіхи‚ обов’язково впадають у відчай‚ а при такому стані духу свого люди бувають не здатні до чогось доброго‚ і якщо вони залишаються у цьому стані‚ то як би мертві душею.

Тіло наше створене із землі і має повернутись у землю. Душа навпаки безсмертна і створена для вічного блаженства‚ вона і повинна бути предметом наших піклувань і турбот.

Прекрсною була душа людська спочатку‚ вона створена за образом Божим і носила в собі відбиток досконалості Божої. Правда‚ мир і спокій перебували в ній‚ але гріх зіпсував нашу людську душу так‚ що збереглися в ній і деякі риси образу Божого‚ гріх позбавив нас благодатного спілкування з Богом. Якраз про цю втрату високої досконалості своєї душі і про втрату блженного єднання нашого з Богом‚ про гріхи свої ми повинні плакати вдень і вночі‚ це і будуть ті плачучі‚ що ублажаються Спасителем в словах: “Блаженні ті‚ що плачуть”.

“Бо смуток для Бога чинить каяття на спасіння” (2 Кор.7:10)

В нагороду плачучим обіцяна утіха‚ утішаться вони і тут на землі і на небі‚ умиваючи слізьми свої гріхи‚ вони примиряються зі своєю совістю і з Богом: совість перестане докоряти їх і порушувати душевний спокій. І Отець Небесний утішить їх‚ наповняючи серця їхні любов’ю Духа Свого. (Рим.5:5) “…бо любов Божа влита в наші серця Святим Духом‚ що нам даний”‚ і даруючи їм бузсумнівну надію на вічну радість‚ коли Ісус Христос

“…кожну сльозу з очей їхніх зітре” (Апок.21:4)

Обіцянка про утіху поєднанна з заповіддю про плач для того‚ щоб печаль про гріхи не переходила у відчай.

3. Блаженні тихі‚ бо вони осягнуть Землю

Тихість — це спокійний настрій духу‚ з’єднаний з обережністю‚ щоб нікого не дратувати і нічим не дратуватись. Особливо така обережність потрібна нам у тих випадках‚ коли виникає щось противне нашим бажанням; тоді ми особливо мусимо берегтися‚ щоб не нарікати не тільки на Бога‚ але й на людей‚ і не підпадати гнівові та злобі‚ так само ми не повинні вихвалятись в разі якоїсь удачі і успіху‚ щоб не будити в інших заздрощів і незичливості по відношенню до себе (Мф. 5:39-45; 11:29).

( Що Господь обіціє тихим?

( Обіцяє‚ що вони осягнуть Землю. Здавалося б‚ що тихість‚ не злостивість‚ старання не дражнити інших‚ а тому поступливість і поблажливість до них зовсім не можуть призвести до того‚ що обіцяє Христос і скоріше можна боятись‚ що при поступливості втратиш те‚ що маєш‚ а не збільшиш свого маєтку новим придбанням.

Однак історія перших християн дає приклад дослівного здійснення обітниці Спасителя. Коли Господь давав цю заповівдь у світі панувало язичництво‚ а Церкву складали декілька послідовників Христових. Чи можна було подумати тоді‚ що не велика кількість людей переможуть розлючених язичників і віднімуть у них володіння земель. Однак це збулося. Постійно тихі християни не дивлячись на багаточисельність і злобу язичників‚ терплячи сором і муки‚ благословляючи своїх гонителів, восторжествували над ворогами і заволоділи всесвітом. Християни заволоділи землями язичників‚ коли ті самі стали християнами. Так Господь завжди в силах виконати свою обіцянку‚ тому що вся земля Господня‚ і Господь особливо любить тихих‚ нагороджуючи їх благами‚ як Він сам сказав:

“Та ось на кого Я дивлюсь ласкаво: на тихого; сокрушенного духом і на того‚ що тремтить перед Моїм словом” (Іс.66:2)

Але даючи обіцянку (осягнути землю) Господь і розуміє тут майбутні вічні блага. У цій обіцянці слід розуміти не нашу теперішню Землю‚ котра згориить колись зі всіма справами на ній (2 Петр.3:10)‚ а землю живих‚ де живуть і не помирають:

“Нового неба і нової Землі‚ що правда на них перебуває‚ за обітницею його ми очікуємо” (2 Петр.3:13)

це та земля‚ яку бачив в Об’явленні св.Ів.Богослова

“і бачив я небо нове і нову землю…” (Апок.21:1)

Ця земля з’явиться після зруйнування тлінного світу і на ній знаходиться у вічному царстві Отця Небесного насліддя обіцяне тихим.

4. Блаженні голодні та спраглі правди, бо вони наситяться

Хоч під правдою можна зрозуміту усяку доброчинність, яка є бажаною для християнина, до якої мусить він прагнути, як до їжі і пиття, але нам переважно слід розуміти ту правду, про яку в пророцтві Даниїла сказано, що “вічна правда приведена буде”, тобто людина винна перед Богом, буде оправдана через благодать і віру в Ісуса Христа. Про цю правду говорить ап.Павло:

“Божа правда через віру в Ісуса Христа в усіх і на всіх хто вірує, бо різниці немає, бо всі згрішили і позбавлені Божої слави і оправдаються (дарма) його благодаттю, що через відкуплення в Ісусі Христі” (Рим.3:22)

Голодні і спраглі на правду це ті, котрі люблять добро творити, але не визнають себе праведниками, і не покладаються на свої добрі діла, а визнають себе грішними і винними перед Богом, і молитвою віри і благодатного виправдання через Ісуса Христа.

Голодним і спраглим правди Господь обіцяє, що вони наситяться. Подібно до того, як насичення тілесне приносить:

· кінець почуття голоду;

· зміцнення тілесних сил;

то насичення духовне означає: внутрішнє заспокоєння помилуваного грішника, набуття сил до творення добра, що подається через виправдовуючу благодать, і зрештою цілковите насичення душі, створеної для насолоди безмірних благ, яке настане в житті вічному, по словах псалмопівця Давида:

“А я в правді буду споглядати на лице Твоє; пробудившись, буду насичуватись образом Твоїм” (Пс.16:15)

Головні засоби для уникнення гріха і досянення праведності

Лікарі приписують деякі загальні правила для збереження здоров’я і віддалення від передчасної смерті. Правила ці ми усердно виконуємо і вивчаємо, але чи не важливіша душа за тіло, чи не загрожують і їй різного виду хвороби і смерть. Чи не слід потурбуватись і про збереження здоров’я душі, як ми турбуємось про тіло?

Головною і єдиною причиною хвороби душі є гріх. від нього виникають всі духовні хвороби — гріховні звички, від гріха — смерть, тобто віддалення від джерела життя — Бога, та позбавлення благодаті.

Щоб зберегти себе від язви гріха, досягнути найвищої степері християнської досконалості мужі (свв. отці) пропонують наступні правила:

1. Потрібно уникати всіх приводів і випадків до гріха, всього того, що може бути для нас спокусою до гріха, і навіювань до злих (гріховних) бажань.

2. Потрібно завжди пам’ятати про:

смерть —

“Не вихваляйся завтрашнім днем, бо не знаєте, що день той породить” (Прип. Солом.27:1)

“Ти повернешся в землю із котрої взятий, ти порох і до пороху вернешся” (Бут.3:19)

суд — “День гніву — цей день, день смутку й насилля, збурення та зруйнування, темноти і темряви…”

“Ідіть прокляті у вічний вогонь” (Мф.25:41)

воскресіння —

“Надходить година, коли всі, що в гробах Його голос почують і повиходять оті, що чинили добра на воскресіння життя, а котрі зло чинили на воскресіння суду” (Ів.5:28-29)

майбутнє життя:

“Кого око не бачило і вухо не чуло, і що на серце людині не впало, це Бог приготовив тим, що люблять Його” (1 Кор.2:9)

3. Як можна частіше уявляти собі скрізь присутність Божу, згадувати про благодіяння Божі, особливо про Його життя на землі, про Його страждання і смерть, і взагалі про головні істини православної християнської віри.

4. Потрібно поставити на сторожі душі своєї страх Божий. Потрібно привчити свої думки, свою уяву, свої бажання і пам’ять, тобто всі сили своєї душі, щоб вони завжди перебували у святій всюдиприсутності Божій. Щоб ми не робили — слід пам’ятати, що ми робимо це перед обличчям Божим; щоб ми не думали — думаємо перед Господом, щоб не бажали — все перед очима Божими.

5. Сердечна і усердна молитва, часте призивання імені Господа Ісуса Христа особливо допомагає Християнам утримуватись від гріха.

6. Потрібно слідкувати за собою, за своїми почуттями, бажаннями і вчинками. Потрібно поставити на сторожі душі своєї здоровий глузд і сувору увагу до самого себе. Потрібно привчити думку свою дивитись на землю очима віри — бачити тут те, що є насправді. Слід возлюбити всім серцем небо і життя вічне і поставити їх, як і належить першою і головною ціллю в житті, і тоді все, що полонить серце людське, ведучи його на шлях життя покажеться настільки низьким і незначним, що буде викликати лиш одну огиду.

7. Як можна частіше сповідатись перед отцем духовним, просити у нього і слухатись його порад. Достойно причащатись св.Тайн, після належних усердних молитов, поєднаних з постом.

8. Не втрачати можливості бути присутнім на Богослужіннях; вдома читати духовні книги.

9. Знайомитись і розмовляти з людьми благочестивими і розсудливими. Уникати людей аморальних.

10. Постійно мати якесь корисне заняття; під час ходьби чи їзди, щоб зайняти розум постійно співати про себе які-небудь церковні піснеспіви, чи вірші псалмів або читати молитву Ісусову.

11. Істинна і досконала любов до Господа охоронить душі наші від всього нечистого і ворожого. Хто щиро, від усієї душі любить Господа, той не тільки не зробить, але і не помислить нічого противного волі Божій, нічого такого чим ображається святість Божа, від чого відвертається любов Божа; хто любить Бога, той навпаки старається зробити все, щоб догодити Богові, знаходить утіху у виконанні заповідей Божих, — для такого їжею і питтям є святе Слово Господнє. Ця досконала любов до Господа і є тією життєвою силою душі віруючого, котра направляє її до всього доброго, святого і небесного.

5. Блаженні милостиві, бо вони помилувані будуть

Недовго живе людина на землі, але і за цей короткий проміжок часу, їй приходиться пережити багато скорбот. Немає місця куди б можна було б сховатися від них, немає віку, котрий не підпадав би цьому злу, немає стану, котрого воно б не досягло. Для полегшення такого становища людині потрібна допомога і милість інших, милосердний Господь допомагає всім і проявляє милість до всіх, хто цього потребує. Він ублажає милостивих і обіцяє їм самим — помилування.

Так, як людина складається з душі і тіла, то і скорботи складаються з потреб двох видів: духовних і тілесних. Згідно з цих і справи милосердя повинні бути або духовні або тілесні і як одні так і другі є однаково обов’язковими для нас. Справи милосердя тілесного вказані Самим Ісусом Христом у вченні Його про Страшний суд (Мф.25:34-36).

Сім діл тілесного милосердя:

1. Голодного нагодувати.

2. Спраглого напоїти.

3. Нагого одягнути.

4. Подорожнього прийнятиі і нагодувати.

5. Недужого відвідати.

6. Ув’язненого у в’язнпці відвідати.

7. Померлого поховати.

Сім діл духовного милосердя:

1. Грішника направити (Як.5:20).

2. Нерозумного навчити і допомогти пізнати правду (2 Тим.4:2).

3. Подати ближньому добру і вчасну пораду.

4. Засмученого втішити.

5. Особисту кривду терпеливо переносити.

6. За живих і померлих молитися (Ів.14:13).

7. Чистосердечно прощати заподіяну нам кривду (Мк.11:25).

Господь обіцяє милостивим, що вони будуть помилувані. Великі скарби благодаті і милості Божої виллються на них в останній день суду всесвітнього, коли Спаситель і Суддя Господь скаже їм:

“Прийдіть, благословенні Мого Отця, посядьте Царство, уготоване вам від закладин світу” (Мф.25:34)

6. Блаженні чисті серцем, бо вони Бога побачать

Для досягнення вічного блаженства необхідно дотримуватись чистоти серця. Перші люди, коли ще не згрішили, і були в невинному стані — мали світлий розум і непорочне серце, розмовляли з Богом і були в постійному спілкуванні з ним; Бог в своїх об’явленнях безпосередньо повідомляв людині Свою волю, але коли прабатьки переступили заповідь Божу, — гріх зіпсував природу людську. Щоб досягнути першопочаткової чистоти, святості, досконалості, людині потрібно посилено працювати, — необхідно шляхом боротьби зі страстями і диявольськими навіюваннями, зберегти себе від злих думок, бажань і справ. Серце — корінь всіх бажань і справ людини. Від нахилу серця залежить наше щастя чи нещастя, блаженство або муки. До чого прагне людина в своєму серці, в тому і полягає ціль життя.

“Бо де скарб твій, там і серце твоє” (Мф.6:21)

Чистота сердечна має дві ступені: нижчу і вищу:

1. На нищій ступені чистота серця заключається в простоті серця або інакше кажучи — щирості, по якій людина не показує лицемірно добрих нахилів, бо не має інших у серці, але добрі наміри серця виявляє в добрих вчинках.

2. Знаходячись на вищій ступені досконалості “чистий серцем” постійно пам’ятає про Бога, вірою і любов’ю всеціло приєднується до Нього. Через духовну тверезість і постійний нагляд за самим собою, він (тобто чистий серцем) з допомогою Божественної благодаті умертвив в своєму серці всяке беззаконне бажання, нечисті помисли, пристрасті до земного і почуттєвого.

Гсподь обіцяє чистим серцем, що вони побачать Бога. Слово Боже уподобляє серце людському оку, і приписує досконалим християнам просвітлення очей серця. Як з чистим оком легко відчути денне світло, так з чистим серцем Христоянин легко може відчути в душі присутність небесного світла, — дію Божественної благодаті вже в теперішньому житті. В майбутньому ж його очікує невимовна радість при видінні духовної слави Божої, котру бачать всі святі Ангели. А оскільки споглядання Бога є джерелом вічного Блаженства, то обіцянка бачити Бога є обіцянкою високої степені вічного Блаженства.

7. Блаженні миротворці, бо вони синами Божими назвуться.

Бути миротворцем — це значить відноситись до всіх приязно і не давати приводу до незгоди. Незгоду, що виникла, старатись по можливості припинити, навіть поступившись власними правами і зисками, якщо це не перечить обов’язкові і нікому не приносить шкоду; старатись і інших, що ворогують примирити між собою, оскільки це буде можливо; а коли не маємо іншої можливості, то принаймні помолитись Богові за примирення ворожуючих.

Найкращим взірцем є Г.Н.І.Х., який називається “спокоєм нашим” (Еф.2:14). Пригадаймо, як відновлював Він мир, коли на Тайній вечері між учнями Його “сталося змагання, котрий із них уважатися має за більшого”, — Господь, щоб примирити їх, взяв Сам обов’язок слуги і омивав їм ноги (Лк.22:23-24). Коли ап.Петро хотів захистити Учителя свого від юдеїв, — Він сказав йому (Петрові):

“Сховай у піхви меча, чи ж не мав би Я пити ту чашу, що Отець дав Мені” (Ів.18:11)

І зцілив, мечем відрізане Петром вухо слуги Малха, Сам віддав себе ворогам своїм.

Але головною ціллю Небесного Примирителя було те, щоб дарувати всім людям мир Божий, примирити грішників з вічним правосуддям і для цього Він пожертвував Собою:

“Він умалив Самого Себе прийнявши вигляд слуги…, Він принизив Себе бувши слухняним аж до смерті, і до смерті хресної” (Филип’ян 2:7-8)

Життя святих угодників Божих являється високим прикладом християнського миротворення і миролюбства.

Господь обіцяє, що миротворці назвуться Синами Божими, тобто вони будуть нагороджені найвищою честю перед лицем усіх ангелів і всіх людей; бо немає вищої честі, як смертній людині назватися сином Безсмертного і Блаженного Бога і самій зробитися безсмертною і блаженною, стати наслідником Божим, і співнаслідником Христовим.

Саме блаженство миротворців буде блаженним і особливо великим, так як вони самі утверджували в людях найвище благо миру, і сприяли тимчасовому благополуччю, і вічному блаженству людей.

8. Блаженні гонимі за правду, бо їхнє є Царство Небесне

Ця заповідь вимагає від усіх, хто прагне блаженства, щоб вони були готові перетерпіти гоніння за правду.

Неосягнений для світу, цей шлях блаженства жахливий для плоті нашої, але й він втоптаний стопами незліченних страдальців, ним пройшла велика кількість праведників. З тих пір, як увійшов на землю гріх, почалось гоніння за правду і на праведних. Праведний Авель впав від руки злобного брата; Боговидець Мойсей втікав від гонителя фараона; тихий Давид ховався від жорстокого Саула і сина свого Аввесалона; пророки пострадали від нечестивих царів; Іван Хреститель був обезглавлений беззаконно Іродом; Спаситель наш Ісус Христос був розп’ятий жорстокосердними юдеями; апостоли Христові, як найближчі учасники (свідки) страждань Христових в більшості були повішені на хрестах нечестивими гонителями; мученики Господні з повеління язичеських імператорів постраждали за віру Христову; пастирів Церкви знімали з святительських престолів і кидали до в’язниці, де вони і помирали; пустельники добровільно покидали світ, усамотнюючись, щоб бути гідними свого звання (Євр.11:38).

Готовність терпіти гоніння за правду цілком природньо припускає:

· Правдолюбство (любов до правди), бо без такої любові не може бути бажання не тільки терпіти гоніння, але й перенести жодної неприємності за правду.

· Сталість і твердість добродійства.

· Мужність і терпіння за перенесення небезпек та нещасть, та готовність стати в обороні правди Божої.

Господь обіцяє гоними за правду — Царство Небесне. Якби не було після тимчасового життя — вічного, якби Христос, за Котрого підпадають гонінням і стражданням благочестиві люди, не був би Царем Слави, то, звичайно,  терпіння праведників тільки свідчило б про їхнє злополуччя. Але для благочестивих є славне майбутнє життя, вічне блаженство в Божественному Царстві, перед котрим і життя теперішнє і страждання тимчасові ніщо.

“Бо я думаю, що страждання теперішнього часу нічого не варті супроти тієї слави, що має з’явитися в нас” (Рим.8:18)

9. Блаженні ви, коли вас ганьбуватимуть, та розпускатимуть про вас усяку славу неправдиво мене ради. Радійте і веселіться, бо велика вам нагорода на небесах.

Всі, хто бажає осягнути блаженство, повинні бути готовими з радістю взяти на себе зневаги, переслідування, нещастя і навіть саму смерть за віру Христову.

Подвиг, що вимагається цією заповіддю, це подвиг мучеництва, страждання за Христа — найвищий подвиг людини, а відречення від Нього (тим самим і від Христа) — це найглибше падіння.

“Хто відцурається від Мене перед людьми, того відцураюсь і Я перед Отцем Моїм Небесним” (Мф.10:33)

Хто відрікається від Христа — відрікається від всього істинного людського, так як істинно людське — є Образ Божий, що засяяв у Христі у всій повноті і чистоті. Це рівноцінне відреченню від самого себе, від усього кращого в собі, інакше кажучи — духовне самогубство.

Істинна вірність Господу — смерть за Нього, а істинна любов до людей — смерть ради них.

“Ніхто більшої любові немає над ту, як хто власне життя покладає за друзів своїх” (Ів.15:13).

ЧАСТИНА ІІІ. ПРО ЛЮБОВ

32. Про союз між Вірою і Любов’ю

Плодом правдивої віри є любов до Бога і до блажнього і відповідно до цієї любові добрі вчинки:

“Бо сили не має в Христі Ісусі ані обрізання, ані необрізання, — але віра, що чинна любов’ю” (Гал.5:6)

( Чи достатньо для християнина однієї віри без любові і добрих справ?

( Ні, не достатньо, бо віра без любові і добрих справ є недійсною і мертвою, а тому не може привести до вічного життя:

“Хто брата не любить — пробуває в смерті” (1 Ів.3:14)

“Яка користь браття мої, коли хто говорить, що має він віру, але вчинків немає? Чи може спасти його віра? Бо як тіло без духа мертве, так і віра без вчинків мертва” (Як.2:14; 26)

( Чи можна навпаки спастись любов’ю і добрими справами без віри?

( Не може бути, щоб людина, що не має віри в Бога, істинно любила Його. Причому людина вражена гріхом не може творити істинно добрих справ, якщо не отримає через віру в Ісуса Христа духовної сили або Благодаті Божої.

“Без віри не можливо догодити Богові, і той хто до Бога приходить мусить вірити, що Він є, а тим що шукають Його Він дає нагороду” (Євр.11:6)

“Бо спасенні ви ласкою через віру, а це не від вас — це дар Божий; не від діл, щоб ніхто не хвалився” (Ефес.2:2-9)

( Що потрібно думати про ту любов, що не супроводжується добрими справами?

( Така любов не є істинною, бо істинна любов проявляє себе обов’язково через добрі справи.

“Хто заповіді Мої має, та їх зберігає — той любить Мене. А хто любить Мене, той слово Моє берегтиме” (Ів.14:21-23)

“Любімо не словом і не язиком, але ділом і правдою” (1 Ів.3:18)

33. Про закон Божий і Заповіді

У світі Божому все живе і діє за законами. У світі видимому всяка річ має міру і всяке місце в природі; все існує або знищується, залишається одинаковим або змінюється, підкоряючись тому законові, який Господь дав при створенні світу (Зима — весна, ніч — день і т.д.). Але не такі закони Божі для людської душі, для дій її, не має такого правила, котре абсолютно її зв’язувало б. Але і для нашої волі є межі, і нам даний від Бога закон.

Для того, щоб розпізнати добрі справи від злих, нам Господь дає слідуючі засоби (для їх розпізнавання): 1 — це закон Божий внутрішній (або свідчення совісті) і 2 — закон Божий зовнішній, або заповіді.

( Що таке Закон Божий внутрішній?

( Це закон, який закладений в самій людській природі, і діє, котрий як би з середини нас повеліває нам робити добро і віддалятись від зла — це наша совість. Ми створені за образом Божим; тобто як Бог є Найвищим Розумом, так і ми наділені розумом, який відрізняє істину від неправди. Як Бог Істота Всеблага і Всесвята, так і душа наша здатна від природи відрізняти добре від злого — і ця здатність називається — совістю.

Наша совість — це закон Божий написаний в нашому серці, це голос Самого Бога із глибини нашої душі, наставляючий нас на добро. (Виходить людина із дитячого віку, і вже чує в душі своїй цей святий голос — вже починає відрізняти добро від зла).

Про внутрішній Закон говорить і Писання, зокрема ап.Павло говорить про язичників, що вони

“виявляють діло Закону написане в серцях своїх, як свідчить їх сумління та їхні думки, що то обсуджують то оправдують одна одну” (Рим.2:15)

( Якщо є в людини закон внутрішній, то для чого потрібнгий ще зовнішній?

( Він даний тому, що люди не слухались внутрішнього закону і продовжуючи тілесне, гріховне життя, заглушували в собі голос духовног закону. Тому і потрібно було нагадати його їм зовнішньо, через заповіді:

“Що ж Закон? Він був даний з причини проступків” (Гал.3:19)

( Коли і яким чином був даний людям зовнішньо Закон Божий?

( Коли виниклий від Авраама народ єврейський був чудесно визволений від рабства єгипетського, тоді на шляху в обітовану землю на горі Синай, Бог явив свою присутність у вогні і хмарі і дав закон, виражений у 10-тьох заповідях через Мойсея. Вони були записані на двох скрижалях:

34. Десять заповідей Божих

1. Я є Господь Бог твій, нехай не буде в тебе інших богів окрім Мене!

2. Не роби собі ідола і нічого подібного до того, що не небі угорі і що на землі внизу, що у водах під землею, — не вклоняйся їм і не служи їм!

3. Не згадуй імені Господа Бога твого надаремно!

4. Пам’ятай день Господній — щоб святкувати Його. Шість днів працюй і роби в них всі діла Твої, а день сьомий — Господу Богу Твоєму.

5. Шануй батька твого і матір твою — і добре тобі буде, і довго житимеш на землі.

6. Не вбивай.

7. Не перелюбствуй.

8. Не кради.

9. Не свідчи неправдиво проти ближнього твого.

10. Не жадай жони ближнього твого, не жадай дому ближнього твого, ні слуги, на служниці, ні поля його, ні вола ні осла його, ні всякої скотини, ні всього того, що є в ближнього твого.

( Ящо заповіді ці дані народу ізраїльському, то чи потрібно нам їх виконувати?

( Потрібно, тому, що в своїй істоті вони є тим самим внутрішнім законом, котрий зі слів ап.Павла “написаний в серцях всіх людей”

Сам Господь Ісус Христос вимагав виконання старозавітних заповідей закону Божого і навчав розуміти докладніше, як до Нього їх розуміли (Мф.19, 17:5) (Вих.20:1-17).

35. Про поділ заповідей на дві скрижалі

10 заповідей закону Божого поділено на дві скрижалі, щоб показати, що в них міститься два види любові:

1. Любов до Бога.

2. Любов до ближнього.

а тому і дві відміни обов’язків.

На запитання юдейського законника “яка найбільша заповідь у Законі?”, Христос відповів:

“Люби Господа Бога Твого усім серцем твоїм, усією душею твоєю і усім розумінням твоїм” — це перша і нійбільша заповідь. Друга ж подібна до неї: “Люби ближнього свого, як самого себе”, — на цих двох заповідях утверджується весь закон і пророки (Мф.22:36-40).

( Чи всі люди є нашими ближніми?

( Всі. Тому, що всі є творіння одного Бога і походять від однієї людини. А люди однієї з нами віри — наші ближні, передусім як діти одного Отця Небесного по вірі в Ісуса Христа.

( Чому не має заповіді про любов до самого себе?

( Тому що і без заповідей, по природі:

“ніхто ніколи не має ненависті до свого тіла, але годує і гріє його” (Еф.5:29)

З трьох наших обов’язків: до Бога, до ближньог і до самого себе, не першому місці завжди повинна бути любов до Бога, котрого ми мусимо любити заради Його безмірних досконалостей. Любов до себе потрібно приносити в жертву любов’ю до ближніх, бо любов до ближніх і до Бога з’єднані нерозривно.

“Ніхто більшої любові немає над ту, як хто власну душу свою покладе за друзів своїх” (Ів.15:13)

“Хто любить батька або матір більше від Мене — той не достойний Мене; і хто любить сина чи дочку більше Мене — той не достойний Мене” (Мф.10:37)

Хоч весь закон міститься у двох заповідях, однак його поділено на 10, щоб виразніше показати наші обов’язки до Бога і до ближнього.

В перших чотирьох викладені наші обов’язки до Бога:

1. Пізнавати і шанувати істинного Бога.

2. Уникати неправдивого Богошанування.

3. Не порушувати Богошанування марним словом.

4. Дотримуватись порядку в часі і в справах Богошанування.

В слідуючих шести — обов’язки до ближнього:

5. Любити і шанувати ближніх, особливо батьків.

6. Не шкодити життю ближніх.

7. Не шкодити моральній чистоті.

8. Не шкодити власності їх.

9. Не шкодити словом.

10. Не бажати їм шкодити.

Про обов’язки до самого себе, можна міркувати на засадах наших обов’язків до ближніх, котрих ми мусимо любити так само, як самих себе.

1. Про першу заповідь

( Що означають слова: “Я є Господь Бог твій”?

( Цими словами Господь ніби вказує на самого Себе і тим закликає людину до Богопізнання. З обов’язку пізнавати Бога витікають інші обов’язки:

· належить навчитись Богопізнання, як найважливішої з усіх наук;

· належить уважно слухати в храмі повчання про Бога і про Його справи, та вести побожні розмови про це вдома;

· належить читати і слухати книги, які навчають Богопізнанню, а саме Св.Письмо і повчання святих отців Церкви.

( Що приписується в словах: “Нехай не буде в тебе інших богів окрім Мене?

( Цими словами приписуються обов’язки внутрішнього і зовнішнього Богошанування.

Обов’язки внутрішнього Богошанування

1. Вірити в Бога.

2. Покладати надію на Бога.

3. Любити Бога.

4. Ходити перед Богом — тобто пам’ятати про Бога, поводитись обережно і ніколи не забувати, що Він бачить не лише наші вчинки, але і найтаємніші думки та бажання.

5. Боятись Бога, або схилятись перед Ним, вважаючи гнів Отця Небесного за найбільше для себе нащастя, і тому стерегтись, щоб уникнути цього гніву.

6. Коритись Богові, тобто бути завжди готовим робити те, що Він наказує, і не нарікати, коли Він буде вважати за потрібне зробити з нами щось на перекір нашим власним бажанням.

7. Поклонятись Богові, як Істоті Найвищій.

8. Прославляти Бога, як Істоту Найдосконалішу.

9. Дякувати Богові, як Творцеві, Промислителеві і Спасителеві.

10. Призивати Бога, як Вседоброго і Всесильного Помічника у всякому доброму починанні.

Обов’язки зовнішнього Богошанування

1. Визнавати (ісповідувати) Бога, хоч би за це потрібно було терпіти нестатки, скорботи і страждання.

2. Брати участь у Загальному Богослуженні встановленому від Бога і затвердженому Православною Церквою.

Гріхи проти 1-ї заповіді

1. Безбожність — коли люди порочні (грішні), яких псалмопівець Давид називає “безумними”, бажаючи позбавитись страху Суду Божого і кари за гріхи, стараються запевнити себе і говорять в серці своєму “Не має Бога” (Пс.13:1).

2. Багатобожність — це визнання багатьох неправдивих, фальшивих богів, замість Єдиного, Істинного.

3. Невір’я — коли признають, що Бог є, але відкидають Його Божественне Об’явлення і Провидіння.

4. Єресь — коли до Істинної науки Віри приєднують фальшиві погляди, противні Божественній Істині.

5. Розкол — самовільне відхилення від єдності Богошанування і від Православної Кафоличної Церкви Божої.

6. Боговідступництво — зречення віри через страх людський, або заради людської користі.

7. Відчай — коли люди повністю втрачають надію отримати благодать і спасіння від Бога.

8. Чарівництво — коли залишаючи віру в Силу Божу, вірять таємним і переважно злим силам, і стараються здійснювати свої починання за допомогою цих сил.

9. Марновірство (забобони) — коли вірять в особливу силу якоїсь речі, ніби вона б мала надприродну Божественну силу і на неї замість Бога покладають надію або її бояться.

10. Лінивство — по відношенню до вчення благочестя, молитви, Служби Божої і читання Св.Письма.

11. Любов до творіння в більшій мірі, як до Бога.

12. Бажання догодити людям — коли з приводу догоджання людині, нехтують обов’язками догодити Богові.

13. Надмірна надія на людей — коли покладають надію на власні сили і здібності, так само як на сили і здібності інших людей більше, ніж на ласку і поміч Божу.

( Чому ці дві властивості людські: бажання догодити людям і надмірна надія на людей противні 1-їй заповіді?

( Тому що людина, котрій ми догоджаємо, або на котру надіємось забуваючи Бога, деяким чином є для нас “іншим Богом” замість Бога істинного.

“Як би я досі догоджав людям, то не був би рабом Христовим” (Гал.1:10)

“Так говорить Господь: “Проклятий той чоловік, що надію покладає на людину і покладає на тіло свою силу, чиє серце відступає від Господа” (Пр.Єрем.17:5)

Для більш досконалого здійснення своїх обов’язків перед Богом християнин мусить зректися самого себе:

“Коли хто хоче йти за Мною, нехай зречеться самого себе” (Мк.8:34)

Зректися своїх гріховних похотей, прихильностей і звичок, не мати пристрастей до земних речей, якщо це може перешкодити побожності. І нарешті не дорожити (берегти) своє життя, а бути готовим прийняти смерть, коли це буде необхідно, щоб догодити Богові.

Відрікаючись від себе, відмовляючись від багатьох речей, які є джерелом лише тлінного щастя, християнин має благодатну, Божественну потіху, яку навіть жорстокі страждання заглушити не можуть:

“Бо поскільки намножуються в нас терпіння Христові, так і через Христа множаться і потішення нам” (2 Кор.1:5)

Наказуючи шанувати лише Єдиного Бога, перша заповідь не забороняє шанувати ангелів і св.угодників Божих, бо шануючи їх християни не віддають їм Божественного поклоніння, але вшановують в них благодать Божу, що діє через них і на нас, і просять їх заступництва і оборони перед Богом.

2. Про другу заповідь

( Що теке ідол?

( У цій заповіді пояснено, що ідол — це зображення якогось створіння небесного чи земного, чи у водах живучого, котрому замість Бога поклоняються і служать. Тому ця заповідь забороняє поклонятися ідолам, як неправдивим богам, або як зображенням неправдивих богів.

( Чи не забороняється цим мати якісь священні зображення?

( Зовсім ні, і це ясно видно з того, що Мойсей через котрого Бог дав заповіді одночасно отримав від Бога наказ поставити в скинії золоті фігури херувимів, і то в найголовнішій частині храму, до котрої народ звертався, коли молився до Істинного Бога — у Святая Святих. Приклад Мойсея для Православної Церкви має значення в тому відношенні, що він доводить привильність вживання св.ікон.

( Що таке ікона?

( Словом “ікона” (з гр. означає образ або зображення) в Православній Церкві називаються священні зображення Бога, що явився у плоті Господа нашого Ісуса Христа, Його Пренчистої Матері і Його Святих.

Ікону посвячує священик з молитвою і окроплює освяченою водою. Шанувати ікону — не значить її Боготворити, що було б противно заповіді, але вживати ікону для побожних спогадів священних євангельських подій. Зображення Ісуса Христа, Діви Марії, і всіх святих не забороняється, бо в цьому випадку ікона, те саме, що книга, таільки замість літер там зображуються особи та предмети. Християнин, коли молиться перед іконою, мусить споглядати розумом на Бога і святих, котрі змальовані на іконі.

Гріхи проти 2-ї заповіді

Гріхи проти другої заповіді називаються — ідолопоклонством. Крім ідолопоклонства у прямому значенні цього слова, можна вважати ще такі різновиди ідолопоклонства:

1. Користолюбство, або жадібність до набуття майна, бо зажерливий чловік більш працює для маєтку ніж, для Бога.

“Умертвіть… зажерливість, котра є ідолослужінням” (Кол.3:5)

2. Черевоугодництво, або ненаситливість і пияцтво. Ненаситливі найвище ставлять чуттєві задоволення. Апостол Павло говорить, що

“у ненаситливих бог — черево, або інакше, черево є їхнім ідолом” (Филип’ян 3:19)

3. Гордість — перебільшений погляд на свої чесноти.

4. Чванливість — бажання щоб ці чесноти визнавали також інші: Отже для гордого і пихатого ідолом є його власне “я”, власна особа.

Має певне відношення до ідолопоклонства також лицемірство, коли хто з побуджень пихи прагне заслужити собі похвалу від людей лише показуючи, виставляючи на вид певні вдачі, що заслуговують на похвалу не дбаючи про те, щоб мати ці властивості в дійсності, не стараючись бути дійсно доброчинцем, задовільняючись лише вдаваними добродійствами.

Якщо друга заповідь забороняє гордість, пихатість і лицемірство, то тим самим вона навчає покори і потаємного добродійства.

3. Про третю заповідь

( Як буває, що ім’я Боже згадується даремно?

( Ім’я Боже згадується даремно, коли вимовляється в розмовах марних і суєтних, а тим більше, коли вимовляється брехливо і не побожно.

Гріхи проти 3-ї заповіді

1. Богохульство — це лайка або погані слова проти Бога.

2. Нарікання на Бога, або скарги на Його провидіння.

3. Блюзнірство (“кощунство”) — коли священні предмети обертаються на жарт і паплюження.

4. Неувага під час молитви.

5. Фальшива клятва, коли стверджують клятвою те, чого немає.

6. Клятвопорушення, коли не виконують справедливої і законної клятви, або дають фальшиве свідчення склавши присягу.

7. Порушення обітниць складених Богові.

8. Божба, або ж нерозважливе вживання клятви у звичайних розмовах.

Саме про зеборону божби в розмовах Спаситель говорить:

“А Я вам кажу не клястися зовсім… Ваше слово хай буде: так — так, ні — ні, а якщо більше цього, то те від лукавого” (Мф.5:34-37)

Однак клятви у справах суспільних ця заповідь не забороняє. Сам Бог даючи обітницю Авраамові про те, що від нього постане чисельне потомство і через його Потомка благословляться всі народи земні, ствердив цю Свою обітницю клятвою. Тому і ми, коли цього вимагають важливі обставини, за вимогою земної влади можемо вживати клятви або присяги з незмінним наміром ні в якому разі не зраджувати їм. Апостол Павло говорить, що

“Люди клянуться Вищим і клятва кладе кінець їхнім суперечкам: тому Сам Бог бажаючи засвідчити незмінність Своєї волі, Своєї обітниці вжив клятву (Євр.6:16-17)

4. Про четверту заповідь

( Чому сьомий, а не інший день повелівається присвячувати Богові?

( Тому що Бог за шість днів сотворив світ, а на сьомий день відпочив від творіння (Вих.20:11).

( Чи святкується субота у Православній Церкві?

( Субота, як свято не святкується, але на спомин створення світу і ніби в продовження колишнього святкування субота відрізняється від інших днів послабленням від посту і в Богослужінні.

( Як же виконується в Церкві Христовій 4-та Заповідь?

( В новозаповітній Християнській Церкві посвячують Богові перший день в тижні — неділю, у пам’ять Воскресіння в цей день Христа Спасителя.

Святкування Воскресного дня веде свій початок від часів апостольських, для вшанування Воскресіння Ісуса Христа та зіслання Св.Духа на апостолів. Обидві ці великі події відбулися в неділю (Мк.16:9). У книзі діянь свв.апп. згадується про зібрання учнів в перший день тижня — неділю для переломлення хліба, тобто для виконання таїнства Причастя (Діян.20:7). У Апостола Ів.Богослова теж згадується (в Об’явл.) день воскресний (1:10).

Як у Старому Заповіті, крім суботи були встановлені і інші дні для св’яткування і посту, наприклад свято Пасхи, так і в Християнській Православній Церкві крім Неділі, шанують і інші свята і пости, встановлені для вшанування Бога, Божої Матері і Святих угодників Божих.

(Правосл.віровизнання, Ч.8, пит.188; Ч.3, пит.60)

Найважливішими святами в Прав.Ц. встановлено свята на спомин найголовніших подій, що відносяться до спасительного для нас втілення Сина Божого. Але наша Церква також вшановує і інші дні на спомин Божої Матері, свв.ангелів і угодників Божих.

Двунадесяті свята. Пости

Пости в Православній Церкві встановлені одноденні і багатоденні.

До одноденних — належать:

1. Середа і п’ятниця кожного тижня (на спомин зради Ісуса Христа Юдою, страждання і смерті хресної).

2. День усікновення голови Івана Хрестителя (11 вересня).

3. День воздвиження Хреста Господнього (27 вересня).

4. Напередодні різдва і хрещення Господнього (6 січня та 18 січня).

Багатоденні пости:

1. Великий піст або чотиридесятниця (на спомин 40-денного посту Г.Н.І.Х. в пустелі, і страсного тижня на спомин останніх великих подій з Його земного життя).

2. Різдвяний або Пилипівка.

3. Успенський піст або Спасівка.

4. Петрівка (на честь свв.апп. Петра і Павла).

Різдвяний та Успенський пости встановлені для того, щоб подвигом помірності приготуватись до належного святкування наступаючих за ними свят. А Петрівка — ще вшановувала пам’ять посту апостолів, котрі готувались до проповіді Христової науки (Діян.13).

Шанування Свят полягає в тому, що в дні свят християни повинні залишити свої тимчасові справи і втіхи, щоб мати більше часу для справ святих Боговгодних, на славу Божу.

А такими справами можуть бути:

· Присутність на Службах Божих.

· Домашаня молитва, читання священних і релігійно-моральних книг, повчальні бесіди і розмови.

· Діла доброчинності, тобто призначення частини свого маєтку на користь храму і бідних, відвідування хворих, одиноких і інші справи християнської любові.

Але з цього не слідує, що таких справ не можна робити і в інші дні, не святкові. Річ у тому, що не всякий має на це час, який може в будний день використати на справи життєві, на набуття необхідних засобів до існування.

Однак молитись рано, в вечері, перед обідом і вечерею так само як і після їжі, по можливості також перед початком і завершенням якогось діла християнин повинен щодня. Наказуючи посвячувати Богові 7-й день тижня 4-та заповідь одночасно велить шість днів працювати — а значить осуджує ледарство і неробство в будні дні.

5. Про п’яту заповідь

П’ята заповідь наказує любити, шанувати та слухатись наших батьків, а також тих, хто заступає їх місце. Шанувати батьків полягає в тому, щоб:

· Ставитись до них з пошаною, не дозволяти собі по відношенню до них жодних грубощів.

· Коритись їм.

· Годувати і доглядати їх під час хвороби і в старості.

· Після їхньої смерті, ток само як і при житті молитись про спасіння їхніх душ; слушно виконувати їхні заповіти, якщо це не суперечить Закону Божому і державному (2 кн.Макав.12:43-44; Єрем.35:18-19; Йоан з Дамаску: Слово про померлих”).

Діти бувають так багато зобов’язані своїм батькам, що обов’язок любові до батьків становить один з найнелегких обов’язків людини, а тому і гріх непошани до батьків стає особливо тяжким і заслуговує на суварий осуд. Тому в законі Мойсеєвому за лихослів’я на батьків була встановлена смертна кара (Вих.21:17).

( Для чого до заповіді додається обіцянка про благополуччя і довге життя?

( Для того, щоб очевидною нагородою сильніше спонукати до такої заповіді і її виконання, на котрій утверджується порядок перш за все родинний, а потім і всякого суспільного життя.

( Яким чином виконується ця обіцянка?

( Прикладом древніх патріархів і праотців показано, що Бог дає особливу силу благословення батьків (Бут.27).

“Благословіння батьківське зміцнює доми дітей” (Прем.Сирах.3:9)

Батьки звичайно до нас ближче всіх, тому і в заповідях, в котрих приписується любов до ближніх, перш за все згадується любов до батьків. Під “батьками” ця заповідь розуміє рідних батька і матір, а також всіх тих, що вякому небудь відношенні заступають для нас батьків:

1. Громадська влада і Батьківщина, бо держава є великою родиною, в котрій громадяни, є всі між собою браття.

“Нехай кожна людина кориться вищій владі, бо немає влади, котра не від Бога, і влади існуючі є від Бога, тому той хто противиться владі, противиться Божій установі” (Рим.13:1-2)

“Віддайте кесареві — кесареве, а Богу — Боже” (Мф.22:21)

2. Пастирі і вчителі духовні, тому що вони вченням і таїнствами народжують нас в життя духовне і виховують в ньому (Євр.13:17).

3. Старші віком, як люди, що мають досвід життєвий і тому можуть бути нашими керівниками в житті.

“Старшого не докоряй, а вмовляй немов батька… старших жінок, як матерів” (1 Тим.5:1-2; Лев.19:32)

4. Добродії, шануванню їх — навчає приклад нас Самого Ісуса Христа, Котрий коривсь Йосифові, не зважаючи на те, що Йосиф не був Його батьком, а тільки опікувався Ним за дитячих років (Лк.2:51).

5. Якщо діти мають певні обов’язки до батьків, паства до пастирів, підлеглі до начальства, то і навпаки батьки, пастирі і начальство та керівники, мають також свої обов’язки по відношенню до дітей, пастви і підлеглих.

Про обов’язки батьків до дітей

“Батьки, не докоряйте дітей ваших, а виховуйте їх у науці та настановах Господніх” (Еф.6:4)

Про обов’язки пастирів до пастви

“Пасіть стадо Боже, що у вас наглядайте не з примусу, але добровільно по-Божому, не для брудної наживи, а ревно, не пануйте над спадком Божим, але будьте для стада за взір” (1 Петр.5:2-3)

Про обов’язки начальства і панів до слуг і підлеглих

“Виявляйте до слуг справедливість та рівність, і знайте, що й для вас є на небі Господь” (Кол.4:1)

В тому разі, якби батьки або начальники почали вимагати від дітей, або підлеглих чогось, що суперечить вірі або законам державним, тоді християнин мусить відповідати так, як відповідали апостоли начальникам юдейським:

“Розсудіть, чи справедливо було б перед Богом слухати вас більше ніж Бога?” (Діян.4:18-19)

6. Про шосту заповідь

( Що забороняється цією заповіддю?

( Вбивство, або позбавлення життя ближнього, в який би то не було спосіб.

Але позбавлення життя ближнього не вважається законом переступним вбивством, коли:

· Вбивають ворога на війні за ближніх і Батьківщину.

· Злочинця карають вбивством (смертю) в тому разі, якщо не залишається жодних інших способів оборонити суспільство від злої волі злочинної людини.

( Що слід думати про невільне вбивство, коли вбивають ненавмисне?

( Невинний вбивця не може вважати себе безвинним, якщо не вжив належних застерігань проти нещасної несподіванки; у кожному разі такий вбивця мусить очистити свій гріх каяттям, згідно з установою церковною.

Гріхи проти 6-ї заповіді

Крім безпосереднього вбивства до гріхів проти цієї заповіді слід віднести ще такі випадки:

1. Коли суддя карає підсудного, невинність котрого йому відома.

2. Коли хто переховує, або звільняє вбивцю, цим самим даючи йому можливість здійснювати нові вбивства.

3. Коли хто не визволяє від смерті ближнього, маючи до того можливість (напр. коли багатий допускає бідного до голодної смерті).

4. Коли хто непосильними роботами і жорстокими карами виснажує ближнього і тим самим прискорює йому смерть.

5. Коли непоміркованістю і іншими пороками скорочують собі життя.

6. Найстрашнішим гріхом є самогубство.

Бо якщо протиприродньо вбити подібну собі людину то ще більш протиприроднього вбивати самого себе. Життя наше не належить нам, як власність, але Богові, Котрий дав його.

Про поєдинки теж слід зауважити, що вони з християнської точки зору не можуть бути допущені, бо під час поєдинку може бути, як вбивство, так і самогубство.

До гріхів проти 6-ї заповіді відноситься також вбивство духовне, коли своїм прикладом і навчанням зводять ближнього з доброї дороги життя на дорогу безбожну, і тим самим віддають його душу на смерть духовну. Про тягар гріха духовного вбивства Спаситель говорить:

“Хто спокусить одне з малих цих, що вірують в Мене, краще такому було камінь млиновий на шию йому почепити — і його потопити в морській глибині” (Мф.18:6)

Людину можна вбити чи спричинити їй страшну рану не тільки ножем, але й грубим чи злим словом і всім тим, що порушує спокій ближнього. Наприклад: наклеп, обмовлення, ненависть до ближнього, хоч би вона і не виявлялась на зовні:

“Кожен, хто ненавидить брата свого — той душогуб” (1 Ів.3:15)

Забороняючи шкодити життю ближнього, 6-та заповідь одночасно приписує добродійства:

· З усіма обходитись лагідно, любовно і повчально.

· Миритись з тими, що гніваються.

· Прощати кривди і чинити добро ворогам.

7. Про сьому заповідь

Сьома заповідь забороняє перелюбство: тобто незаконне співжиття з жінкою, порушення невинності, о також нечисті думки, слова пожадливості і вчинки супроти особи протилежної статі. Ап.Павло радить навіть і не говорити християнам про ці мерзості (Єф.5:3).

Тільки для необхідності, для того щоб застерегти себе від цих гріхів, слід назвати деякі з них.

Гріхи проти 7-ї заповіді

1. Розпутництво, або протизаконна любов між людьми, що не є одруженими (цей гріх ще називається “блуд”).

2. Перелюбство — коли чоловік чи жінка порушують супружню вірність і шукають любові на стороні.

3. Кровозмішання — коли зв’язок подібний до подружнього, мають між собою близькі родичі.

Господь Ісус Христос так суворо відноситься до цих гріхів, що осуджує навіть внутрішнє перелюбство, тобто огидні і нечисті думки:

“А Я вам кажу, що всякий, хто на жінку подивиться з пожадливістю, той уже вчинив перелюб у серці своїм” (Мф.5:28)

Щоб збергти себе від гріхів проти 7-ї заповіді, потрібно остерігатись всього, що може збудити нечисті почування — похотливих пісень, танців, непристойних речей, нескромних забав і жартів, читання літератури, в якій змальована нечиста любов. Потрібно, як навчає Євангелія — не дивитись на те, що спокушає.

“Коли ж праве око твоє спокушує тебе — вирви його і кинь від себе, бо краще тобі, щоб загинув один із твоїх членів, ані ж до пекла усе тіло твоє вкинуте” (Мф.5:29)

Певна річ, вирвати око потрібно не рукою, а міцною волею, тобто твердо постановити для себе, щоб не дивитись на те, що спокушає.

Забороняючи перелюбство 7-ма заповідь наказує всім, що перебувають у шлюбі, берегти шлюбну любов і вірність одне-одному, а для тих, хто ще не одружився — дотримуватись цілковитої чистоти.

Обов’язки чоловіка і жінки

Про обов’язки чоловіка і жінки св.Письмо говорить:

“Чоловіки, любіть своїх жінок, як Христос полюбив Церкву і Себе віддав за неї” (Еф.5:25)

“Жінки, коріться своїм чоловікам, як Господеві, — бо чоловік є голова дружини, як і Христос — Голова Церкви, і Він же Спаситель тіла” (Еф.5:22-23)

Святе Письмо нагадує, що “тіла наші є члени Христові… і храми Св.Духа… і що розпусник грішить проти власного тіла”, розтліває його, заражає хворобами і псує навіть душевні здібності, цим самим спокушає до того, щоб уникати блуду і жити невинно (1 Кор.6:15, 18-19).

8. Про восьму заповідь

Восьмою заповіддю забороняється крадіжка, або присвоєння ким небудь того, що належить іншим.

Гріхи проти 8-ї заповіді

1. Злочинство — таємна крадіжка чужих речей.

2. Грабіжництво — явне і насильне відбирання чужого майна.

3. Обман або привласнення чужого хитрощами.

4. Святотатство — привласнення того, що належить храму.

5. Духовні святотатство або “симонія” коли одні продають, а інші приймають священні посади не по заслугах, а з корисливих побуджень.

6. Хабарництво — коли беруть хабарі і по видах користі підвищують недостойних, оправдовують винних, притісняють невинних.

7. Дармоїдство — коли отримуючи платню за працю, працюють не добросовісно і тим самим наносять матеріальну шкоду суспільству. Так само дармоїдством можна назвати і те явище, коли люди не хочуть працювати, а воліють жебрати.

8. Лихварство — коли викорстовуючи тяжке майнове становище ближнього стараються на цьому збудувати власний добробут; обмежують до краю плату робітникам, примушуючи їх працювати понад силу.

Одночасно 8-ма заповідь приписує наступні добродійства:

· Безкорисливість.

· Вірність.

· Правосуддя.

· Милосердя до бідних.

( Невже немилосердя до бідних є гріхом проти 8-ї заповіді?

( Так. Якщо людина має чим допомогти бідним, але цього не робить. Бо всяка власність котрою ми володіємо є дар Божий, а тому ми маємо розпоряджатися цією власністю відповідно до волі Божої, а Бог приписує співчутливе ставлення до потреб ближніх і тому нашим обов’язком є допомагати бідним в потребі (від надлишку свого маєтку, бо все це дар Божий).

Для тих, хто прагне до подвигів побожності, на противагу гріхам проти 8-ї заповіді, Євангелія пропонує цілковите зречення всякої власності.

“Коли хочеш бути досконалим, то йди продай увесь маєток свій і роздай убогим і матимеш скарб на небі” (Мф.19:21)

9. Про дев’ту заповідь

Дев’ята заповідь забороняє шкодити ближньому словом, тобто неправдиве свідчення на ближнього, і всяка неправда.

Гріхи проти 9-ї заповіді

1. Неправдиве свідоцтво на суді — коли на кого небудь свідчать, доносять або оскаржують неправдиво.

2. Фальшиві свідчення окрім суду, коли кого обмовляють поза очі, або кого в лице зневажають несправедливо.

( Чи дозволено докоряти інших, якщо вони дійсно мають вади?

( Євангелія не дозволяє нам судити про дійсні вади і недоліки інших, якщо ви не покликані до цього спеціальною посадою — судді, пастирі, вчителі.

“Не судіть, щоб і вас не судили” (Мф.7:1)

( Чи дозволяється така неправда, при котрій нема наміру шкодити ближньому?

( І в цьому випадку неправдиве свідоцтво недозволяється християнинові, бо його не можна погодити з любов’ю і пошаною до ближніх і з гідністю людини, особливо хриситиянина, створеного для істини і любові.

“Відкинувши неправду, говоріть істину кожен до свого ближнього, бо ми члени один одного” (Еф.4:25)

Для більш сумлінного здійснення цієї заповіді ми повинні вгамовувати свій язик.

“Хто бо хоче любити життя і бачити добрі дні, нехай втримає язик свій від злого і уста свої від лукавих речей” (1 Петр.3:10)

“Коли ж хто з вас гадає, що він побожний та свого язика не вгамовує та серце своє обманює, — марна побожність в того” (Як.1:26)

Про десяту заповідь

Десятою заповіддю забороняється бажати зла ближньому. Хоча лише від одного нашого бажання шкодити, наш ближній постраждати не може, однак ця заповідь забороняє лихі бажання:

· Тому що в душі коли є злі бажання і помисли, то вона вже не чиста перед Богом і не достойна Його, як говорить Соломон:

“Думки злого — огида для Господа” (Притч.15:26)

І тому потрібно очищати себе від цих внутрішніх нечистот, як вчить апостол:

“очистьмо себе від усякої нечисті тіла та духа, — і творімо святиню у Божім страху!” (2 Кор.7:1)

· Тому що лихі думки і бажання можуть викликати за собою такі само лихі вчинки, як про це говорить Сам Спаситель:

“Бо з серця виходять злі думки, душогубства, перелюбства, розпуста, крадіжки, неправдиві свідчекння, богозневага, хули” (Мф.15:19)

Особливо 10-та заповідь забороняє бажання похотливі і користолюбиві. Добродійства, котрі вимагає 10-та заповідь противні тим гріхам, котрі вона осуджує, А саме заповідь вимагає:

· Берегти чистоту серця.

· Бути задоволеним своєю долею.

Чистоті серця сприяє чисте і щире призвання імені Господа Ісуса Христа, бо це дає нашій душі спокій і радість і охороняє від спокуси диявольської.

ЗАКЛЮЧЕННЯ-ВИСНОВОК

36. Використання вчення про Віру і Благочестя

( Як належить користуватись вченням про Віру і благочестя?

( Потрібно виконувати те, що ми пізнали, під страхом важкого осудження за невиконання.

“Коли знаєте ви, то блаженні ви, якщо таке чините” (Ів.13:17)

“Слуга, що знав волю господаря свого, та не приготував, не вчинив згідно з волею його — буде тяжко побитий” (Лк.12:47)

Згрішивши, ми негайно мусимо очистити гріх каяттям і загладити спричинену шкоду добрими вчинками: “Господи, половину маєтку свого я дам убогим, а коли кого скривдив чим був — верну вчетверо”, — так поступив Закхей митник (Лк.19:8).

Якби нам почало здаватися, що ми зробили щось дійсно добре, ми не повинні впадати з цього приводу у гординю і самозадоволення, гадаючи, що ми зробили щось надзвичайне.

“Коли зробите все, що вам наказано, то кажіть: ми нікчемні раби, бо зробили лише те, що повинні були зробити” (Лк.17:10)

( У Римській Армії легіон – приблизно 6500-7000 чоловік (6200 – піхота, 730 – кіннота)
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